ദ്ശശരരയാസ്‌ 


ഭാരതത്തിന്റെ ആദ്ധ്യാത്മികഇഞാനവും സാംസ്കാരികപൈതുകവും 
പരിപോഷിഷിക്കുകയും പ്രചരിലിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന മഹദ്ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍, 
അവയുടെ മൂല്യവും വ്യക്തതയും ഒട്ടും ചോര്‍ന്നുപോകാതെതന്നെ, 
നൂതന സാങ്കേതികവിദ്യ ഉപയോഗിച്ച്‌ പരിരക്ഷിക്കുകയും 
ജിഇഞാസുകള്‍ക്ക്‌ സൌജന്യമായി പകര്‍ന്നുകൊടുക്കുകയും ചെയ്യുക 
എന്ന ശ്രേയസ്‌ ഫണ്ദേഷന്റെ ലക്ഷ്യ സാക്ഷാത്കാരമാണ്‌ ശ്രേയസ്‌ 
ഓണ്‍ലൈന്‍ ഡിജിറ്റല്‍ ലൈബ്രറി. 


ഗ്രന്ഥശാലകളുടെയും ആദ്ധ്യാത്മിക പ്രസ്ഥാനങ്ങളുടെയും 
വ്യക്തികളുടെയും സഹകരണത്തോടെ കോര്‍ത്തിണക്കിയിരിക്കുന്ന 
ഈ ഓണ്‍ലൈന്‍ ലൈബ്രറിയില്‍ അപൂര്‍വൃങ്ങളായ വിശിഷ്ടര്രന്ഥങ്ങള്‍ 
സ്‌കാന്‍ചെയ്ത്‌ മികവാര്‍ന്ന ചെറിയ പി ഡി എഫ്‌ ഫയലുകളായി 
ലദ്യമാക്കിയിരിക്കുന്നു. ഇവ കമ്പ്യൂട്ടറിലോ പ്രിന്റ്‌ ചെയ്തോ 
എളുചത്തില്‍ വായിക്കാവുന്നതാണ്‌. 


ശ്രേയസ്‌ ഓണ്‍ലൈന്‍ ഡിജിറ്റല്‍ ലൈബ്രറിയില്‍ ലദ്യമായ 
ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ വ്യക്തിപരമായ ആവശ്യങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി സാജന്യമായി 
ഉപ്യോഗിക്കാവുന്നതാണ്‌. എന്നാല്‍ വാണിജ്യപരവും മറ്റുമായ 
കാര്യങ്ങള്‍ക്കായി ഇവ ദുരുപയോഗം ചെയ്യുന്നത്‌ തീര്‍ച്ചയായും 
അനുവദനീയമല്ല. 


ഈ ഗ്രന്ഥശേഖരത്തിന്‌ മുതല്‍ക്കൂട്ടായ ഈ പുണ്യഗ്രന്ഥത്തിന്റെ 
രചയിതാവിനും പ്രകാശകര്‍ക്കും നന്ദി രേഖക്െടുത്തുന്നു. 


ശ്രേയസ്‌ ഓണ്‍ലൈന്‍ ഡിജിറ്റല്‍ ലൈബ്രറിയെക്കുറിച്ചും ശ്രേയസ്‌ 
ഫാണ്ദേഷനെക്കുറിച്ചും കുടുതല്‍ വിവരങ്ങള്‍ അറിയാനും 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ പങ്കാളിയാകാനും ശ്രേയസ്‌ വെബ്സ്റ്റ്റ്‌ 
സന്ദര്‍ശിക്കുക. 


ന0://ടഘൃദട.ന 


കേനോപനിഷത്ത്‌. 


ശാഭരഭാഷ്യസഹതം.) 





പരിഭാഷകനമാര്‍ : 


പി. കെ, നാരായണപിളള ബി. എ., ബി. എല്‍. 
മഹോപാദ്ധ്യായന്‍ എന്‍. രാമൻപിളള. 


കേനോപനിഷത്തു”. 


(ശ്ാങ്കരദാഷ്യസഹിതം.) 


പരിഭാഷകന൯ാര്‍; 


പി. കെ. നാരായണപിളള ബി. എ., ബി. എല്‍. 
മഹോപാദ്ധ്യായന്‍ എന്‍, രാമൻപിളള. 


പ്രകാശകന്മാര്‍: 


സദാനന്ദ (പ്രസിദ'ധികരണസംഘം 
സദാനന്ദപുരം. 


3--ം പതിപ്പു” കോപ്പി 2000, 


വില: 15 രൂപ. 


1,991. 


കേനോപനിഷത്തു . 


ടി. 


ശാങ്കരദാഷ്യസാരത്തോടുകുടിയത്്‌ 


പരര്രഹ്മത്തെ പ്രതിപാദിക്കുന്ന “കേനേഷിതം” എന്നു 
തുടങ്ങിയുള്ള ഉപനിഷത്തു പറയയന്നതിനായി ഒന്‍പതാം 
അദ്ധ്യായം ആരംഭിച്ചിരിക്കുന്നു. ഇതിനുമുമ്പ” എല്ലാ കര്‍മ്മ 
ങ്ങളും പറംമ്മുതീരത്തു. എല്ലാ കര്‍മ്മഞ്ങഠംക്കും ആശുഷഭൂത 
നായ പ്രാണനെറ ഉപാസനങ്ങളും കരമ്മാങ്‌“ഗങ്ങളായ സാമ 
. ങ്ങാംക്കു വിഷയങ്ങളായ ഉപാസനങ്ങളും പറഞ്ഞുകഴിഞ്ഞു. 
അനന്തരം, ഗുരുശിഷ്ൃപരമ്പരയാകുന്ന വശം അനുഷഠിക്കേ 
ണ്ടവയും ഗായത്രസാമങ്ങളില്‍ പ്രതിപാദിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്ന 
വയുമായ നിത്ൃകര്‍ങ്ങാം പറയപ്പെട്ടു. ഇപ്രകാരം പറഞ്ഞി 
ട്ടള്ള കര്‍മ്മത്തേഷഴും ജ്‌ ഞാനത്തേയും വേണ്ടവിധത്തില്‍ അനു 
ഷഠിച്ചാല്‍ അതു്‌ നിഷ്ണാമനായ മോക്ഷേച്‌ഛുവിനു 
സത്ത്വശുദ്ധിക്കുതകും. സകാമനും ജ്‌ ഞാനരഹിതനുമായി 
ട്ടള്ളവനാകട്ടെ, വെറും ശ്രാതങ്ങളും സ്മാര്‍ത്തങ്ങളും ആദ്യ 
കര്‍മ്മങ്ങളുടെ അനുഷ്‌ഠാനംകൊണ്ടും ദക്ഷിണമാര്‍ഗ്ശുപ്രാ 
പ്ലിയും വീണ്ടും ജനനവുമുണ്ടാകും. ശാസ്ധ്രവിഹിതമല്ലാത്ത 
സ്വാഭാവികമായ പ്രവൃത്തികൊണ്ടാകട്ടെ, പശ്ുുമുതല്‍ സ്ഥാവ 
രങ്ങഠംവരെയുള്ള അധോഗതിയാബ്‌ ഉണ്ടാകുന്നതു”. 
“  അഥൈതയോഃ പഥോര്‍ന്ന കതരേനെ ച നതാനിമാനിക്ഷു 
ദ്രാണൃസകൃദാവരത്തീനി ഭൂതാനി ഭവന്തി; ജായസ്വ മരിയ 
സ്വേത്യതത്തുതീയം സ്ഥാനം?" (ജ്‌ ഞാനമാര്‍ഗ്ഗം, കര്‍മ്മ 
മാര്‍ഗ്ഗം എന്നുള്ള രബ മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളില്‍ ഏതെങ്കിലും ഒന്നില്‍ 
ക്കൂടി പ്രവര്‍ത്തിക്കാത്ത ക്ഷുദ്ര ങ്ങളായ ജീവജാലങ്ങാം പല 
പ്രാവശ്യം ജനിക്കയും മരിക്കയം ചെയ്യുന്ു; ജനിക്ക മരിക്ക 
എന്നതാണു മൂന്നാമത്തെ സ്ഥാനം) എന്നു ശ്രുതിപറയുന്നു. 
“പ്രജാ ഹി തിസ്സ്രോ അത്യായമീയുഃ?" (ജരായുജങ്ങടം അണ്ഡ 
ജങ്ങടം ഉദ്‌ ഭിജ്ജങ്ങഠം എന്ന മൂന്നുവിധത്തിലുള്ള സ്ൃഷ്ടികളം, 
പിതൃയാനം, ദേവയാനം എന്ന രണ്ടു മാര്‍ഗ്ഗുങ്ങളെയും വിട്ടു 


2 പലി 


കഷടമായഗതിഡെ ല്ാിഎ) എന ്ല്യുവം ഈ 
അര്‍ത്ഥത്തെത്തനന്നെ കാഷിക്കന. 


വിശുദ്ധസ്ധത്തനം വിപ ഡിസ ഖര 
ജന്മത്തിലോ ലധയത്തിയാ പെഴ പുണ്യ ധിഡാവ 
ത്താര!, ബാഹ്യവും വാനിര്യവമാഡയ പധാഷ്ധ്യ യാഥാ 
ന്ധത്തില്‍ സിയ (ന്ധാഥ്യമായ സ്വലാ സാധധായ 
യാഗാദിഷയായി മിക്ക സംബാഡത്തില്‍ധിവമുപിംക്കി 
വനാ, സര്‍വാന്തയ്ാമിയായ ആത്മാവിനെക്ഷ പ്ല ചാ 
സസാ. ഹവ വാസ്തവം 1! പായം 
ഷിതം”" എ നാതുടംദോിയ്ുള്ള മുതികൊഷു ഗാനി 
പോകുന്നു. കഠോപനിഷത്തിലും 'പരാഞ്ചി ചാന വനു 
ണത സ്വയം ഭസ്മൂസ്ധാത“പരാങ്‌ പശ്യതി നാന്തരാത്മ൯, 
കശ്ചിദ്ധീിരഃ പ്രതൃഗാത്മാനമൈക്ഷദാവൃത്തചപ ചര 
മിപ്പന്‍”* (ഈശ്വര൯ ഇന്ദ്രിയങ്ങളെ പുറത്തേ; മുഖബവുലമ വ 
യായിട്ടാണു സ്തൃഷ്‌ടിച്ചിരിക്കുന്നതു”. അതിനാല്‍ രവ 
പുറത്തോദ്മുമാത്രമേ നോക്കുന്നുള്ള--പുറമേയ്ു്ളൂ പഥാര്‍ത്ഥ 
ങ്ങളെ മാത്രമെ കാണ്നുന്നുള്ള; അ.തരാത്മാവിനെ കാ ബന്നി. 
അപൂര്‍വമായി ധീരനായ (ബുദ്ധിമാനായ) ഒരുവന്‍ കഅ 
തത്വത്തെ (മോക്ഷത്തെ) ആഗ ഹിച്ചു നോട്ടത്തെ ചെരിവു 
തിരിച്ചുവിട്ട സര്‍വാനത്തയ്യാമിയായ ആത്മാവിധെ കം 
എന്നു വരാം) എന്നു പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌.” ““പരീക്ഷ്യ യാകെ 
കര്‍മ്മചിതാന്‍ (ബാഹ്മണോ നിര്‍ വേദമോഡയാന്നാസ്മുഷന 
കൃതേത (കരമ്മംകൊണ്ടു സിദ്ധിക്കുന്ന സ ധി പോക 
ഞ്ങമുടെ ഗണദോഷങ്ങളെ പരീക്ഷി പ്പറിതെ ശ്രധാഹ്മനെര്‍ 
വൈരാഗ്ൃയത്തെ കൈക്കൊള്ളണം. സ്വാധി യുള്ള 
കര്‍മ്മത്താരു ലഭിക്കുത്തക്കതല്ല) എന്നും “തവി ഞാനാം 
ഗുരുമേവാഭിഗപ്പേത്‌ സമില്‍പാണിഃ ശ്രോത്രിയം ര്ബഹ്മ 
നിഷ്‌ഠം"" (ആ പ്രത്ൃഗാത്മാവിനെ അറിയയന്നതിന്‌ കാ, 
ദ്രവ്യങ്ങളോടുകൂടി വേദജ്‌ ഞനും, ര്്ഹ്മനിഷ്ഠനമായ 
ഗുരുവിന്‍െറ അടുക്കല്‍തന്നെ ച്ചെപ്പണം) എ അംവററും 
ആഥര്‍വണത്തിലും പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. ഇങ്ങനെ വിരക്തനായ 
വനുമാത്രമേ പ്രതൃഗാത്മവിഷയമായ വിജ്ഞാനത്തെ ശ്രവി 
ക്കുന്നതിനും മനനം ചെയഡ്യന്നതിനും അറിയുന്നതിനും സ്മാമ 
രത്ഥൃമുണ്ടാകയ്ുള്ള. വിരക്തിയില്പാതെ ബാഹ്യ വിഷയങ്ങ 


ശാജംരദാഷയന്ധാരത്തോടുകുടിഡ്യ ഴ്‌ 


കില്‍ മനസ്സപ്രവേശിച്ചിരിഒന്നവനു്‌ ആത്മാവിനെ അറിയു 
വാനു ആഗ്രഹമുണ്ടാകയില്ല. ഉണ്ടായാലും അതു ഫലത്തില്‍ 


അവസാനിക്കുയുമില്ല. 


ഈ പ്രതൃഗാത്മാവായ (ബഹ്മത്തെക്കുറിച്ചുളള വിജ്ഞാ 
നത്താല്‍ സംസാരത്തിനു ബീജവും കാമകര്‍മ്മങ്ങളില്‍ പ്രവ 
ത്മിക്കുന്നതിനു കാരണവുമായ അജ്ഞാനം തീരെ നശിക്കും . 
“തത്ര കോമോഹഃ കഃ ശോക ഏകത്വമനുപശ്ൃതഃ”” എന്നുള്ള 
മന്തരവര്‍ണ്ണുനത്താലും, ““തരതി ശോകമാത്മ വിത? (ആത്മ 
ജ്ഞാനി ശോകത്തെ തരണംചെയ്യുന്നു എന്നും *“ഭിദൃതേ 
ഹൃദയഗ്രന്ഥിഃഛിദ്യന്തേ സര്‍വസംശയാഃ ക്ഷീയന്തേ ചാസ്യ 
കര്‍മ്മാണി തസ്മിന്‍ ദുഷ്ട പരാപരേ”" (കായ്യകാരണങ്ങഠം 
ഒന്നായുള്ള .ആ ആത്മതത്വത്തെ ദര്‍ശിച്ചാല്‍, അഹങ്കാരം 
നശിക്കും, സംശയങ്ങളെല്ലാം തീരും, കര്‍മ്മങ്ങാം മുഴുവന്‍ 
ക്ഷയിക്കും) എന്നും മററുമുള്ള ദ്രൃതികളാല്ും ഈ അര്‍ത്ഥം 
സിദ്ധിക്കുന്ന. കര്‍മ്മത്തോടുകൂടിയ ജ്ഞാനംകൊണ്ടും ഈ 
അജ്ഞാനനാശം സിദ്ധിക്കുമല്പോ എന്നാണെങ്കില്‍ അതില്ല. 


വാജസനേയകത്തില്‍ അതിനു വേറെയാനു ഫലം പറഞ്ഞി 
ടു്ളത്്‌. അതില്‍, “യായാ മേ സ്യാത്‌" എന്നു പ്രസ്മാവി 
ച്ചിട്ട്‌ “പുത്രേണായം ലോകോജയ്യോ നാന്യേന കര്‍മ്മണാ; 
കര്‍മ്മണാ പിതൃലോകോ വിദ്യയാ ദേവലോക" (ഈ 
ലോകത്തെ പത്രനെക്കൊണ്ടുതന്നെ ജയിക്കണം; മറെറാരു 
കരമ്മം കൊണ്ടു സാധിക്കയില്ല; കമ്മംകൊണ്ടെ പിതൃലോകവും 
വിദ്ൃയകൊണ്ടു ദേവലോകവും സിദ്ധിക്കും) എന്നാഫാ 
പറഞ്ഞിരിക്കുന്നതു”. ഇതില്‍ കര്‍മ്മസ ഹിതലായ കഞ്ഞോനം 
കെണ്ട്‌” അഞ്ഞാനനിവ്ൃത്തി വരുമെമ്നല്ലല്ലോ പറഞ്ഞിട്ടു 
ഒതു”. നേരേമറിപ്പു അത്മാവപ്പാത്ത, മന വോകം, പിതൃ 
ലോകം, ദേവ്വഥലവോശം റ്ന്ന മുന ധാം ഫപമാഷയ! 
പറഞ്ഞിരിക്കയും ചെ ന. എതതക് ഫാ അ.മില്‍ത്തന്നെ 
സംന്യാസവിധികഷ്ക്കു ഹേതു, “പചിം പ്രയാ കരിഷ്യാമോ 
യേഷാം നോ യമാത്മാ യം ഗോക”” എന്നു പറഞ്ഞിട്ട 
മുണ്ട്‌. ഇതിന്‍െറ അരത്ഥം:--- പ്ര കര്‍മ്മം കര്‍മ്മസഹിത 
മായ ജ്ഞാനം ഇവ മനുഷ്ൃലോകം പിതൃലോകം ദേവലോകം 
ഇവ സിദ്ധിക്കുന്നതിനേ കാരണമാകയുള്ള. ആത്മലോകത്തെ 
പ്രാപിക്കുന്നതിന്‌ അവ കാരണങ്ങളല്ല. അതിനാല്‍ അവ 


ഥി ശേനോപംധിഷത്‌ 


കെഠാട്ടു നമുക്ക യാതൊരു പ്രഷോമനവുമ. ഡാധധപ 
ക്കൊണ്ടു സാധിക്കേണ്ടവയ്യം അനിത്യങ്ങളുമായ മേല്‍പ്പ വെര 
ലോകത്ങാം മൂന്നും നമുക്കുവേണ്ട; എന്തെന്നാര, സ്വധാ 
കവ്ം ജനനമോ ജരയോ മരണമോ ഭയമോ ഇസ്യാത്തവം 
കരമ്മംകൊഠന്ടെ വരദ്ധിക്കയോ ക്ഷയാിക്കയോ ച്ചെയ്യാത്തമും 
നിത്ൃവുമായ ലോകത്തെയാണ നാം ആഗ്രഹിക്കുന്നതു. 
അതു നിതൃമായതുകൊണ്ടു അതു സാദ്ധിക്കുന്നതിന്‌ അവി 
ദൃയയെ നീക്കിയാല്‍മാത്രം മതി; അല്ലാതെ മറെറാരുസാധനം 
കൊണ്ടെുണ്ടാക്കേണ്ട. അതിനാല്‍, പ്രത്ൃഗാത്മാവായ (ബഹ്മ 
ത്തെക്കുറിച്ചുക്ള വിജ്ഞാനത്തോടുകൂടി എല്ലാ ഏഷണകഷേയും 
ഉപേക്ഷിക്കതന്നെയാസെ വേണ്ടതു”, എന്നാകയ്‌ (ബഹ്മവി 
ഷയക മായ ജ്ഞാനം കര്‍മ്മത്തോടഭൊരുമിച്ചിരിക്കയുമില്പ. 
എന്തെന്നാല്‍, കര്‍മ്മത്തില്‍, സാധം, സാധനം എന്നി. 
നെയയകൂള പല ഭേദജ്ഞാനങ്ങളും കൂടാതെ കഴികയില്ല. പ്രത്യ 
ഗാത്മവിഷയകട്ഞാനത്തിലാകള്ടെ, സകല ഭേദജ്ഞാനവു 
മസ്തുമിപ്പുപോകന്മു ആ സഥിതീിക്ക്‌ അവരണ്ടും ഒരുമിച്ചിരി 
ക്ഒനായെങ്ങ നെ? ഡ്യു നായന്നെയുമല്പ, ബ്രഹ്മവിജ്ഞാനം 
വിധിയയസ രിച്ചുചെ യന്ന പ്രയത്തംകൊടടണ്ടാകേണ്ടതല്ല; 
അതിനാല്‍ വിധിക്ക വിഷയവുമല്പ. കരമ്മങ്ങളെല്ലാം 
വിധിഷ്ക്കു വിഷയ മേമാ ബതാനും. അതിനാലും അവതമ്മില്‍ 
വിരുദ്ധങ്ങളായ. അതിനാല്‍, ബാഹൃ ങ്ങളായ ദദഷ്യങ്ങകോ 
അദൂഷ്ടഞ്ങളോ ആയ സാധ്യങ്ങളില്‍ നിന്നും സാധനങ്ങളില്‍ 
നിന്നും വിരക്‌തനായിട്ടുള്ളവനു”* ഉണ്ടാകുന്ന പ്രതൃഗാത്മാ 
വിനെക്കാിച്ചുള്ള ജിജ്ഞാസയെത്തന്നെയാണു്‌, “കേനേഷി 
തം" ഇത്യാദി ശ്രുതി കാണിക്കുന്നതു”. ഇതു” സൂക്ഷ്മമായ വസ്തു 
വിനെക്കുറിച്ചു പറയുന്നതാകയാല്‍ സുഖമായി മന്്്ിലാക്കു 
ന്നതിനുവേണ്ടി ശിഷ്യനും ഗുരുവും തമ്മിലുള്ള ചോദ്യവും 
ഉത്തരവുമായി! പറഞ്ഞിരിക്കുന്നു. വെറും ഡൃക്തികളെളെക്കൊ കം; 
ഈ വിഷയം മനസ്ത്്ിലാക്കുവാന്‍ സാധിക്കുന്നതഡ്പെയാം 
ഇതുകൊണ്ടുതന്നെ സൂചിപ്പിച്ചിരിക്കുന്നു. ““നൈഷാ തക്ഷക 


മതിരാപനേയാ" (യക്തികൊന്ട ഈ അറിവു ലഭിക്കുനസ്സത്യ) 
ഏന്നു യ്രതിയും പറയുന്നു. ““ആചാരൃവാന്‍ പുരുഷോ വേദ? 
(ആചാര്യനുകൂളൂ പുരുഷസ അറിയും) എന്നും രതേ ിവ്‌ ഡി” 
പ്രണിപാതേന, പര്പ്രശ്‌ നേന, സേവയാ ഉപേക്ഷി 
തേ ള്ഞാനം ഞാനിനസ്തത്ത്വദരശിന* (നമസ്സുാം, 


[മ:1] ശാങ്കചരഭാഷൃസാരത്തോടുകൂടിഡയതു ി 


വിനയപൂര്‍വക മായ ചോദ്യം, ്രധ്ുഷ ഇവകൊലു തത്ത്വ 
ജ്ഞന്മാര്‍ ജ്ഞാനം ഉപദേശിക്കും “ആചാഡ്യാദ്‌ധൈവ വിദ്യാ 
വിദിതാ സാധിഷ്ം പ്രാപത്‌* (ആചാര്യനില്‍നിന്നു്‌ 
അറിയപ്പെട്ടാല്‍ മാത്രമേ വിദ്യ ശോഭനമായ ഫലത്തെ 
പ്രാപിപ്പിക്കയയള്ളു) എന്നും മററും ശ്രുതികളിലും സ്‌മൂൃതിക 
ളിലും നിയമവുമുണ്ട്‌. അതിനാല്‍, ഒരുവന്‍ പ്രത്ൃഗാത്മ 
വിഷയമായ ജ്‌ ഞാനമല്ലാതെ മറെറാരു ശരണവും കാണാ 
ഞ്ഞു", അഭയവും നിത്യവും ശിവവും അചലവുമായിട്ടള്ള 
തിനെ ആഗ്രഹിച്ചുകൊണ്ട്‌, “ കേനേഷ്കിതം” ഇത്യാദി 
ചോദിക്കുന്നു എന്നു കല്ലിച്ചിരിക്കുനന. 


സഹനാവവതു സഹനൌ ഉനക്ത്‌തൂ 
സഹവീര്യം കരവാവഹൈ 
തേജസ്വി നാവധീതമനം; 


മാവിദ്ധിഷാവഹൈ 
ഓം ധാന്തഃ! ശാന്തിഃ!) ശാന്തി! 


ആപ്ര്യായന്തു മമാങ്‌ ഗാനി വാകുപ്രാണശ്ചാഷഃശ്രോത്ര- 
മഥോബലമിന്ദ്രിയാണി ച സരവാണി സര്‍വം ബ്രഹ്മാപ 
നിഷദം മാഹം (്രഹ്മ നിരാകര്യാം മാമാ ബ്രഹ്മ നിരാക- 
രോദനിരാകരണമസ്‌ത്വനിരാകരണം മേസ്മൃ തദാത്മനി 
നിരതേയ ഉപനിഷതസു ധര്‍മ്മാസ്നേ മയി സന്തു രതേ മയി 


സത്തു. 
ഓം ശാന്തിഃ) ശാന്തിഃ!) ശാന്തിഃ!!! 
ഓം കേനേഷിതം പതതി പ്രേഷിതം മനഃ? 
കേന പ്രാണഃ പ്രഥമഃ പ്രൈതി യക്തഃ? 
കേനേഷിതാം വാചമിമാം വദന്തി? 
ചക്ഷുഃ ശ്രോത്രം കള ദേവോ യയനക്തി? 
കേന ം ആരാല്‍ .. ഏതുകരത്താവിനാല്‍ 
ഇഷിതം ടാ ഇഷിതമായിട്ടോ - ഇച്ചാമാത്രൂത്താല്‍ 
പ്രേരിതമായിട്ടോ 
പ്രേഷിതം -ം പ്രേഷിതമായിട്ടോ .. പ്രേഷണം 


ചെയ്യപ്പെടടതായിട്ടോ ടട അയയ്ത്കപ്പെടു 
തായാിട്ടോ, 


6 കേോനോപസിപവ്യമ്‌ നി ] 


മനഃ ടേ മനസ്സ്‌  തന്തമോേകരനെം 

പതതി ജേ പതിക്കുന്നു .: സ്വവിഡഡശക 
പ്രാപിക്കുന്നു? 

പ്രഥമം ടോ: പ്രഥമനായ ച മുഖ്യനായ _. എപ്പി 
ഇന്ദ്രിയവൃത്തികളെയും സഹാഡിി 
കടന്ന 

പ്രാണഃ ടട പ്രാണന്‍ ംം പ്രാണവായു -ട നാസികാ 
ദ്വാരസഞ്ചാരിയായ വായ 

കേന യൃക്തഃ കേ ആരാല്‍ പ്രേരിപ്പിക്കപ്പെട്ടിട്ട്‌ 

പ്രൈതി -- പ്രഗമിക്കുന്നു -. തന്‍െറ വ്യാപാരത്തി 
നായിപ്പോകുന്നു 

കേന ച ആരാല്‍ 

ഇഷിതാം ച ഇദ്ലിക്കപ്പെട്ടിടടള്ള --- ആരുടെ ഇച്ച 


ഡാല്‍ പ്രേരിതമായ 
ഇമാം വാചം ഈ വാക്കിനെ ച ശബ്‌ ദരൂപമായ 
വാക്കിനെ 


വദന്തി ച. വദിക്കനാ? _ ലേകത്തിലുങ്ളുവര പറ 
യന? 

ചക്ഷുഃ ശ്രോത്രം ച  ചംഖരിയ്രിയത്തെഎം ഡ്രോത്രേസ്രിയ 
ത്തെയും 

കഃഉ ദേവഃ ടം ഏതൊരു ദേവ൯ ഏത്ര ദ്യോതന 
സ്വരൂപന്‍ 

യയനക്തി നാ യോജിപ്പുിക്കുന്നു _: അതതിന്‍െറ 
പിഷയ ഞ്ങളിലേയഷ്ക്കു പ്രേരണചെഷ്യ 
ന്നു 


ഭാഷ്ൃയ ം---ആഭീക്ഷ്ണൃയം എന്നും (വീണ്ടം വീണ്ടും എന്നു 
ള്ളതു”) ഗതി എന്നുമര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള “ഇഷ” "ധാതു ഇവിടെച്ചചേ 
രായ്‌കയാല്‍ “ഇഷ ഇച്തായാം” എന്നുള്ള ഇപ്ലാര്‍ത്ഥകമാഡ 
ധാതുവിന്‍െറ രൂപമാണ്‌ “ഇഷിതം" എന്നുള്ളതെസ്ധ്‌ 
അറിയാം. എന്നാല്‍, അതിനെറ നിഷ്കാന്തമായ രൂപം 
“ഇഷ്ടം” എന്നല്ലാതെ “ഇഷിത്‌ മെന്നു ഇട്ടോടുകൂടി വന്നതെ 
ങ്ങിനെ? ഇപ്പാര്‍ത്ഥകമായ ധാതു അമ്പീിട്ടാണപച്ചേോ, എന്നു 





[2:1] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു" ഴ്‌ 


ശങ്കിക്കേണ്ട, ഇതു ഛന്ദസ്സിലെ പ്രയോഗമാകയാല്‍ ഇട്ടോ 
കൂടി പ്രയോഗിച്ചിരിക്കയാണു്‌, അതില്‍ത്തന്നെ $ പ്ര" 
എന്ന ഉപസര്‍ഗ്ഗം ചേരന്നുണ്ടായതാണു “പ്രേഷിതം” എന്ന 
രൂപം. ആകട്ടെ, “ഇഷിതം?” എന്നോ “പ്രേഷിതം” എന്നോ 
ഉള്ള വിശേഷണങ്ങളില്‍ ഒന്നുകൊണ്ടുതന്നെ “പ്രേരണംചെയ്യു 
പ്പെട്ടതു”, എന്ന അര്‍ത്ഥം കിട്ടുകയില്ലേ? പിന്നെ ഏന്തിനാണു്‌ 
രണ്ടുംകൂടി പ്രയോഗിച്ചിരിക്കുന്നതു”? എന്നു നോക്കാം:-- 
പ്രേഷിതം എന്നുമാത്രം പറകയാണെങ്കില്‍, പ്രേഷണംചെ 
യ്യുന്നതാരു്‌? പ്രേഷണം എങ്ങനെയുള്ളതു? എന്നുള്ള വിശേ 
ഷഞ്ങളെപ്പററി ആകാം ക്ഷയൃയണ്ടാകും. ഇഷിതമെന്നള്ളതുകൂടി 
ഉണ്ടായിരുന്നാല്‍ ആരുടെ ഇചഛാമാത്രത്താല്‍ പ്രേഷണം 
ചെയ്യപ്പെട്ടതു” എന്നുള്ള അര്‍ത്ഥവിശേഷം തീര്‍ച്ചപ്പെടടപോ 
കുന്നതിനാല്‍ മുമ്പറഞ്ഞ ആകാംക്ഷയഷ്ണ്ു രണ്ടിനും നിവൃത്തി 
വരുന്നു. എന്നാല്‍, ഈ അര്‍ത്ഥമമാണു” വിവക്ഷിതമെങ്കില്‍ 
*കേനേഷിതം” എന്നുമാത്രംമതി; പ്രേഷിതമെന്നുവേണ്ട, 
എന്നുമാത്രമല്പ അതുണ്ടായിരുന്നാല്‍ ശശബ്ദംകൂടുത്ലുണ്ടായി 
ന്നാല്‍ അര്‍ത്ഥവും കൂടുതലുണ്ടായിരിക്കണമെന്ന നിയമമനു 
സരിച്ചു, കരമ്മംകൊണ്ടോ മനസ്സകൊണ്ടോ വാക്കുകൊണ്ടോ 
ആരാല്‍ പ്രേഷണംചെയ്യപ്പെട്ടതു്‌” എന്ന അരത്ഥമാണ്‌ മന 
സ്ത്റിലാക്കേണ്ടിവരുന്നതു”. അതു ചോദ്ൃത്തിന്‍െറ സ്വഭാവ 
ത്തിനു ചേരുന്നതുമല്പ. എന്തെന്നാല്‍ അനിതൃയവും കമ്മജനൃ 
വുമായ ദേഹാദിസങ്‌്ഘാതത്തില്‍നിന്നു വിരക്തനായ ഒരു 
വന്‍, അതില്‍നിന്നു വേറേ ആയിട്ടുള്ളതും കൂടസ്ഥവും നിതയ 
വുമായ വസ്തുവിനെ അറിപാന്‍൯ ആഗ്രഹിച്ചുകൊണ്ടു ചോദിക്കു 
ന്നതാണ്‌ ഇച്ച്ചോദ്യമെന്നു”്‌, ചോദ്യമുണ്ടായതുകൊണ്ടുതന്നെ 
അറിയാം. അങ്ങനെ അല്ലെങ്കില്‍, ഇച്ഛ, വാക്കു്‌, കര്‍മ്മം 
ഇവയാല്‍ ദേഹാദിസംഘാതം തന്നെയാണ്‌ പ്രേരണംച്െയ്യ 
ന്നതെന്ന്‌ എല്ലാവര്‍ക്കും അറിഷാവുന്നതിനാല്‍ ചോദ്യ 
ത്തിന്‌ അര്‍ത്ഥമില്ലെന്നു വരും. ഇങ്ങനെയും പ്രേഷിതശബ്ദു 
ത്തിനു അര്‍ത്ഥം വെളിപ്പെടുന്നില്ലെന്നുതന്നെ പറയേണ്ടിയിരി 
ക്കുന്നു. സംശയമുണ്ടായിട്ടു ചോദിക്കുന്ന ചോദൃമല്ലപായ്‌ക 
യാല്‍ പ്രേഷിതശബ'ദത്തിന്‌ അര്‍ത്ഥവിശേഷമുണ്ടായിരി 
ക്കയും വേണം. ലോകത്തില്‍ പ്രസിദ്ധമായിരിക്കുന്നതു 
പോലെ ദേഹാദികായ്യകാരണസംഘാതമാണോ മനസ്സമുത 
ലായവയെ പ്രേരണംചെയ്യുന്നതു”? അതോ സ്വതന്രനും 


ി കേ നോപസിഷതത്‌ ) ി 


ദേഹാദിസംഘാതത്തില്‍നിന്നു ഭിന്നനും ആയ ആരെമം ലും 
ഇച്‌ഛാമാത്രത്താല്‍ പ്രേരണംചെയകയാണേഠ? എന്നല്ലേ 
അര്‍ത്ഥം കാണിക്കുന്നതിനു വേണ്ടിയായിരുന്നാല്‍ “ഇഡി * 
“പ്രേഷിതം* എന്ന രണ്ടു വിശേഷണവും ഉപപന്നമാകം. 


ആകട്ടെ, മനസ്സ്‌ സ്വതന്ത്രമാണെന്നും അതിന്‍െറ വി 
യങ്ങളില്‍ അതു തനിയെ ചെല്ലുകയാണെന്നും പ്രസിദ്ധമാ 
ണല്ലോ. ആ സ്ഥിതിക്ക്‌ ആ വിഷയത്തില്‍ എങ്ങനെ 
ചോദ്യമുണ്ടാകും?) എന്നു ചോദിച്ചാല്‍ പറയാം :._ മനസ്സ” 
സ്വതന്ദരമായിട്ടാണ്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കയും നിവര്‍ത്തിക്കയും 
ചെയ്യുന്നതെങ്കില്‍ ആരും അനിഷ്ടത്തെ ചിന്തിക്കയെന്നതുണ്ടാ 
കയില്പായിരുന്നു. ആളകരം അറിതെമുകൊണ്ടുതന്നെ അനരത്ഥ 
ത്തെ സജംല്ലിക്കാറുമുണ്ടു്‌. അതൃഗ്രമായ ദ ഖത്തിനിടയുകൂമു 
കായ്യങ്ങളില്‍പ്പോല്ം, തടുത്താലും, മനസ്സ പ്രവർത്തിക്ക 
തന്നെ ചെയുന്നു. അതിനാല്‍ മനസ്സ തനിയേ പ്രവര്‍ത്തി 
ക്കുന്നു എന്നു വിചാരിപ്പാന്‍ പാടില്പ; കേനേഷിതം 
ഇത്യാദി ചോദ്യം യൃക്തംതന്നെ. 


എല്ലാ ഇന്ദ്രിയങ്ങളും അതാതിന്‍െറ വിഷയങ്ങകിര 
പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നതിനു പ്രാണന്‍ ഉണ്ടായിരിക്കുണമല്ലോ. 
അതിനാല്‍ $പ്രഥമനായ്‌ എന്നതു പ്രാണന്‍െറ വിശേഷണ 
മാണു്‌. (2) 

ഇപ്രകാരം ചോദിച്ച യോഗ്യനായ ശിഷൃയനോടുട ഗുരു, 
മനസ്സ മുതലായ കരണങ്ങളെയെല്പാം അതതിന്‍െറ വിഷയ 


ത്തിലേക്കു പ്രേരിപ്പിക്കുന്നതു ഏതു ദേവനാണെന്നും എങ്ങനെ 
യാണെന്നും പറയുന്നു 


മന്ദ്രം--ശ്രോത്രന്ധ്യ ശ്രോത്രം മനസോ മനോയ-- 
ദ്വാചോഹ വാചം സള പ്രാണസ്യ്യ പ്രാണെ 
ശ്ചക്ഷുഷശ്ചക്ഷുഃ; അതിമുചയൃ ധീരാഃ 


പ്രേത്യാസ്കാല്ലോകാദമൃതാ ഭവന്തി. ച 


യത്‌ ടോ യാതൊന്നു ഹേതുവായിട്ട്‌ 


സഃ ഉ - അദ്ദേഹംതന്നെ. ആ ദേവന്‍തം നാ 


[മ:2] ശാങ്കരഭാഷ്ൃസാരത്തോടുകൂടിയതു”. റി 


ശ്രോത്രസ്ധ്യ ടോ. ശ്രോത്രത്തിനു 5 ശ്രവിപ്പാനുള്ള ഇന്ദ്രിയ 
ത്തിനു” -- ശബ'ദങ്ങളെ ഗ്രഹിപ്പാനുക്ളൂ 
കരണത്തിനു” 

ശ്രോത്രം - ശ്രോത്രമായ്യം -ട ശ്രവണശക്തിക്കു കാര 
ണമായുയം 

മനസുഃ ടം മനറ്റ്റ്റിനു ടം അന്തഃകരണത്തിനു 

മനഃ ട്‌ മനസ്റ്രാഷ്യം -. തന്‍െറ വിഷയങ്ങളെ 
സങ്കല്പിക്ക നിശ്ചയിക്ക മുതലായതു 
ചെയ്യന്നതിനുള്ള സാമര്‍ത്ഥൃത്തിനു 
നിമിത്തമായ്യം 

വാചഃ - വാഗിന്ദ്രിയത്തിനു - ശബ'ദങ്ങളെ 
പുറപ്പെടുവിക്കുന്ന കരണത്തിന്‌ 

വാചം ടേ. വാക്കായും 5. ശബ്‌ ദോച്ചാരണത്തി 


നുമൂഒ സാമര്‍ത്ഥൃത്തിനു നിദാനമായ്യം 


പ്രാണസ്യ്യ പ്രാണഃ -- പ്രാണവായയവിനു തന്‍െറ വ്യാപാരം 
ചെഡുന്നതിനുമ്ള സാര്‍ത്ഥ്യം കൊടുക്കു 


ന്നതാഡഘം 

ചക്ഷുഷഃ ടാ പയ്ിന്‌ ടം രൂപങ്ങരെ ഗ്രഹിക്കുന്ന 
നേത്രേന്ദ്രിയത്തിനു” 

ചക്ഷുഃ ട്‌ ചംചൃറ്യ്യായും രൂപഗ്രഹണസാമരത്ഥൃയ 
ത്തെ പ്രദാനം ചെയുന്നതായും , 

(ഭവതി) .. ഇരിക്കുന്നുവോ, 

തസ്മാത്‌ ടം അതിനാല്‍ 

(ജ്ഞാത്വാ) ടാ: അറിഞ്ഞിട്ട്‌ --. ഇപ്രകാരമാഅ* 
ബ്രഹ്മത്തെ അറിഞ്ഞിട്ട്‌ 

ധീരാഃ - ധിീരനാര്‍ ട. ബുദ്ധിമാതാര്‍൪ 

അതിമുചയ - അതിമോചിച്ചിട്ട്‌” ടം ശ്രോത്രം മുതലാ 


യതാണെ” ആത്മാവെന്നുള്ള വിചാരത്തെ 
൬ ി 
ഉപേക്ഷിച്ചു 





അസ്ധാത്‌ ലോകാത്‌ -- ഈ ലോകത്തില്‍ നിന്നം. പൃരതുമധിര 
കളത്രാദികകമില്‍ എനെറ ഏനം ഞാനു 


ഏന്നമുക്ളു വി പാതരം വിഡ 


10 കേനോപനിചത്തു” മ: 


പെരുമാററമാകുന്ന ഈ ലോകത്തില്‍ 
നിന്നു്‌ .- എല്ലാ ഏഷണകളിലുംനിന്നു്‌ 





പ്രേത ടോ പ്രഗമിച്ചിട്ട്‌ --, നിവര്‍ത്തിച്ചിട്ട്‌ -- 
പിന്‍തിരിഞ്ഞിട്ട്‌ 
അമുതാഃ -- അമുതന്മാരായി ടട: മരണമില്പാത്തവ 
രഥയി 
ഭവന്തി ടോ തീരുന്നു. 
ഭാഷ നീ ചോദിച്ച ദേവന്‍തന്നെയാണു, ശ്രോത്രേ 


ന്രിയത്തിനു ശബ്‌ ദഗ്രഹണത്തിനും മനസ്സിനു സങ്കല്പാദികഠം 
നടത്തുന്നതിനും നാക്കിനു ശബ്ദങ്ങളെ ഉച്ചരിക്കുന്നതിനും 
പ്രാണവായുയവിനു തന്‍െറ വ്യാപാരങ്ങഠം നടത്തുന്നതിനും 
ചക്ഷുരിന്ദ്രിയത്തിനു രൂപഗ്രഹണത്തിനുമുള്ള സാമര്‍ത്ഥൃയ 
ത്തിനു നിമിത്തമായിരിക്കുന്നതു”. അതിനാല്‍ അപ്രകാര 
മുള്ളതാണു” ബ്രഹ്മമെന്നറിഞ്ഞിട്ടുള്ള ബുദ്ധിമാന്മാര്‍ ആത്മാവ 
ല്പാത്ത ശ്രോത്രാദികളില്‍ ആത്മാവെന്ന വിചാരത്തെവിട്ട്‌ 


എല്ലാ ഏഷണകരളേയും പരിത്യജിച്ചു മരണമില്ലാത്ത അവ 
സ്ഥയെ പ്രാപിക്കുന്നു. 


ആകട്ടെ, “ചക്ഷു? ശ്രോത്രം ൭൭ ദേവാ ബ്നക്തിഴ്‌* 


(ചക്ഷസ്സിനേയും ശ്രോത്രതരേതഷം ഫ്ല്ൃതലേവനാഷ്‌ അതാ 
തിന്‍െറ പിഷയത്തില്േഴ്ക്ക്‌ പ്രേരനഫപി ധ്യാ) ഫ്ന 


ചോദ്യം? അതിനു അവന യ്ര്ാതത്തി൯ ലശ്രാത്രഹ, 
ചക്ഷുസ്സ്ിനു ചക്ഷ്ുസ്സ്ാണ്‌ എന്നൊ കെയൊണോ ഉത്തരം പറ 
യേണ്ടതു”? ഇന്നവിധത്തിലുള്ള ആഷാ ശ്രോത്രം മുതലാ 
യവയെ പ്രേരിപ്പിക്ഷന്നത്‌” എന്നച്ചേ ശരിയായ ഉത്തരം? 
എന്നു ചോദിക്കുന്ന എങ്കില്‍, പറയാം: 





ആ ദേവനെ 
മറെറാരുവിധത്തില്‍ ലന്യൂ്യിപായിട്ടില്ല. മഴു മുതലായവയെ 
പ്രയോഗിക്കുന്നവനു അവയുടെ വ്്യാപാരത്തിനുപുറമേ 
സ്വന്തമായി വ്യാപാരമുള്ളതായി നമുക്കറിയാവുന്നതു പോലെ 
ശ്രോത്രാദികളെ. പ്രയോഗിക്കുന്നവനു്‌ അവയുടെ വ്യാപാര 
ത്തിനുപുറമേ വേറേ വ്യാപാരമുള്ളതായി നമുക്കറിയാമായി 
രുന്നുവെങ്കില്‍ ഈ ഉത്തരം ശരിയല്ലെന്നു വരുമായിരുന്നു, 
എന്നാല്‍ ഇവിടെ, തമ്മില്‍ ചേര്‍ന്നുനില്ലുന്ന ശ്രോത്രാദിക 
ഉടെ ആലോചന, സങ്കല്പം, നിശ്ചയമെന്ന രൂപത്തിലുള്ള 


[2:42] ശാങ്കരഭാഷൃസാരത്തോട്ടകൂടിയതു" 11. 


വ്യാപാരമാകുന്ന ഫലനിഷ്കത്തികൊണ്ടു”, ശ്രോത്രാദികളെ 
പ്രയോഗിക്കുന്നവനെ ഈഹിക്കുന്നതേയള്ള. തമ്മില്‍ കൂടി 
ച്ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്നതെല്പാം അനൃന്‍െറ പ്രയോജനത്തിനായി 
പ്രയോഗിക്കപ്പെടുന്നതായിരിക്കും ശ്രോത്രാദികരഠംതമ്മില്‍ 
കൂടിച്ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്നതിനാല്‍ അവയ്യം ഗൃഹം മുതലായതു 
പോലെ അന്യന്‍െറ പ്രയോജനത്തിനായി പ്രയോഗിക്ക 
പ്പെടുന്നവയാണു, എന്നുള്ള അനുമാനംകൊണ്ടാണു ശ്രോത്രാ 
ദികളോടു ചേരാതെനില്ലുന്ന ഒരാഠം അവയെ പ്രയോഗിക്കു 
വാനായി ഉണ്ടെന്നു്‌ അറിയുന്നതു”. അല്ലാതെ മഴ മുതലാ 
യവ പ്രയോഗിക്കുന്നവനെപ്പോലെ സ്വന്തവ്യാപാരത്തോടു 
കൂടി, ശ്രോത്രാദികളെ പ്രയോഗിക്കുന്നവന്‍ പ്രത്ൃക്ഷപ്പെട 
ന്നില്ല. അതിനാല്‍ “ശ്രോത്രത്തിനു ശ്രോത്ര”മായിട്ടുള്ളവന്‍ 
എന്നു തുടങ്ങിയുള്ള ഉത്തരം ചോദ്യത്തിനു” അനുരൂപംതന്നെ. 


ആകട്ടെ, ശ്രോത്രത്തിനു ശ്രോത്രം” എന്നും മററും പറയുന്ന 
തിന്‍െറ അര്‍ത്ഥമെന്താണു?? ശ്ര്രോത്രത്തിനു മറെറാരു ശ്രോത്രം 
കൊണ്ടാവശ്യമില്പ; വെളിച്ചത്തിനു മറെറാരു വെളിച്ചം 
വേണ്ടപ്പോ, എന്നുള്ള ആക്ഷേപത്തിനു വകയില്ല. അതിന്‍െറ 
അര്‍ത്ഥം: ---ശ്രോത്രേന്ദ്രിയം മുതലായവദ്ക്കു അതതിന്‍െറ 
വിഷയമായ ശബ'ദാദികളെ ഗ്രഹിക്കുന്നതിനു സാമര്‍ത്ഥ്ൃയമു 
ള്ളതായി നാം കാണുന്നുണ്ടു"; ആ സാമരത്ഥ്യം ശ്രോത്രാദി 
കഠാക്കു”, അവയയടെ ചൈതന്യവും നിത്യവും എല്ലാത്തിനും 
ഉള്ളില്‍ ഉള്ളതും അവയില്‍ ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്നതുമായ ആത്മ 
ജ്യോതിസ്സുള്ള പ്പോഠംമാത്രമേ ഉള്ള, ഇല്പാത്തപ്പേോഠം ഇല്ല; 
എന്നാണു”. അതിനാല്‍ അതു ശരിയായ ഉത്തരംതന്നെ. 
ഈ അരത്ഥത്തെത്തന്നെ, ::ആത്മനൈവായം ജ്്യോതിഷാ 
സ്നേ” (ആത്മ ജ്യോതിസ്തകൊംഷുതന്നെയാണു” ഇതു സ്ഥിതി 
ചെയ്യുന്നതു”.) “*തസ്ധ്യ ഭാസാ സർവമിദം വിഭാതി? (അദ്ദേ 
ഹത്തിന്‍െറ ജ്യോതിസ്സകൊണ്ടുതന്നെയാണു“ ഇതെല്ലാം വിള 
ങ്ങുന്നതു”.) “യേന സൂഷ്യസ്പപതി തേജസേദ്ധഃ”” (ആത്മജ്്യോ 
തിസ്സകൊണ്ടുതന്നെയാണു സൂയ്യന്‍ തേജസ്സകൊണ്ടു ദീപ്തനായി 
തപിപ്പിക്കുന്നതു”?) എന്നും മററും വേറേ ശ്രുതികളും പറയന്നു. 
“യദാദിതൃഗതം തേജോ ജഗദ്‌ഭാസയതേഖിലം ക്ഷേത്രം 
ക്ഷേത്രീ തഥാ കൃത്സ്‌നം പ്രകാശയതി ഭാരത!" (ആദിത്ൃയന്‍െറ 
തേജസ്സു ലോകത്തെ എല്ലാം പ്രകാശിപ്പിക്കുന്നതു പോലെ 
ആത്മചൈതന്യം ശരീരംമുഴു വന്‍ പ്രകാശിപ്പിക്കുന്ന) എന്നു 





12, കേനോപനിഷത്ത്‌” 7; വ 


ഗീതയിലും “നിത്തേക്യാ നിത്യാനാം ചേതനശ്ചേതനാനാം* 
(അതു നിത്യ ങ്ങളില്‍ നിത്യവും ചേതനങ്ങളില്‍ ചേതനവുമാ 
കുന്നു) എന്നു കാഠകത്തിലും പറഞ്ഞിട്ടുണ്ടു”. 


ശ്രോത്രം മുതലായതുതന്നെയാണു്‌, ചേതനമായിട്ടം 
ആത്മാവായിട്ടുമുള്ളതെന്നു പ്രസിദ്ധമാണു“. വാസ്പൃവത്തില്‍ 
അവ ചേതനങ്ങളോ ആത്മാവോ അല്ല എന്നു കാണിക്കയാ 
കുന്നു ഇവിടെ ചെയ്തിട്ടുള്ളതു”. വിദ്വാന്മാരുടെ ബുദ്ധിക്കു 
ഗ്രഹിക്കുവാന്‍ കഴിയുന്നതും, എല്ലാററിനും ഏററവുമുള്കില്‍ 
ഉള്ളതും കൂടസ്ഥവും ജന്മമോ ജരയോ മരണമോ ഭയമോ ബഇഡ്യാ 
ത്തതും, ശ്രോത്രാദികഠാക്കുള്ള സാമര്‍ത്ഥൃത്തിനു നിധിത്ത 
വുമായി ഒരു വസ്ലവു ണ്ട്‌ എന്നുള്ള ഉത്തരവും അതിന്‍െറ 
അര്‍ത്ഥവും ശരിതന്നെ. ആന്തരമായ ച്ൈൈതന്യജ്്യോതി 
സ്സിനാല്‍ പ്രകാശിപ്പിക്കപ്പെടാതിരുന്നാല്‍ അന്തഃകരണ 
ത്തിനു തന്‍െറ വിഷയമായ സങ്കല്പം നിശ്ചയം മുതലായവസ്റ്റു 
സാമരത്ഥൃമുണ്ടാകുന്നതല്ല. അതിനാല്‍ ആണു * മനസ്സിനു 
മനസ്റ്റാകുന്നു" എന്നു പറഞ്ഞതു”. “യത” എന്നുള്ളതു യസ്മാത" 
(യാതൊരു കാരണത്താരു) എന്ന അര്‍ത്ഥത്തില്‍ എല്ലാത്തി 
നോടും ചേരുന്നു. അതിനാല്‍, യാതൊന്നുഹേതുവാഡിം;; 
ശ്രോത്രത്തിനു ശ്രോത്രമായിരിക്കുന്നു പോ യാതൊന്നുഹേതുവാ 


യിട്ടു മന്യ്യിനു മനവ്്യായിരിക്കുന്നവോ എന്നെല്ലാം അര്‍ത്ഥം 
പറഞ്ഞുകൊള്ളണം. “വാചോഹ വാച്ചം” എന്നതില്‍ 
“വാചം? എന്ന ദ്വിതീയയെ പ്രഥമയായി മാററണം. 
എന്നാല്‍, “വാചോഫ വാചം? എന്നതനുസരിച്ചു “പ്രാണസ്ധ്യ 
പ്രാണാഃ" എന്നതിനെ :പ്രാണന്ധ്യ പ്രാണം? എന്നാക്കി 
ക്ളടേോ? എന്നാണെങ്കില്‍ അതു പാടില്ല; ഒന്നു പലതിനെ 
അനുസരിക്കയാണ ന്യായമായിട്ടുള്ളതു”, അല്ലാതെ പലതര" 
ഒന്നിനെ അനുസരിക്കയല്ല. “വാചം” എന്നതിനെ “വാക” 
എന്നു മാററിയാല്‍ മതി. "സള" $പ്രാണസ്ധ്യ പ്രാണാ" 
എന്ന രണ്ട ശബ്‌ദത്തേയം അനുസരിക്കുന്നു എന്ന ഗണം 
ഉണ്ടാകും. എന്നമാത്രമല്ല, ചോദിച്ചതിന്‍െറ ഉത്തരം പ്രക 
കൊണ്ടു നിര്‍ദ്ദേശിക്കേണ്ടതുമാണു”. പ്രാണന്‍െറ പ്രണ 
സാമര്‍ത്ഥ്യം ആത്മ ജ്യോതിസ്്റിന്‍െറ സാന്തനിധ്യംകൊഷണടാ 
കുന്നതാണറു”. ആത്മാവിനാല്‍ അധിഷ്യിതമല്പാത്തതിന പയ 
നമുണ്ടാവുകയില്പല്ലേോ.. അതിനാല്‍ ആണു “പ്രാണ 


[൨.1] ഗാമരമാചൃയന്മാരത്തേോടിയയത്‌ 1 


പ്രാണുഃ" എന്നു പറഞ്ഞതു”. “കോ ഹോ്ആവാന്യാത്‌. കഃ 
പ്രാണ്യാദ്‌ യദേഷ ആകാശ ആനന്ദമോ ന സ്്യാല്‍" (സര്‍വ്വ 
വ്യാപിയായ ആനന്ദസ്വരൂുപന്‍െറ സാന്നിദ്ധ്യമില്പാതിരു 
ന്നാല്‍ ആരു ശ്വസിക്കും? ആരു ജീവിക്കും?) “ഈര്‍ദ്ധ്വം പ്രാണ 
മുന്നയതൃപാനം. പ്രതൃഗസ്ധ്യതി? (പ്രാണനെ മേല്ലോട്ട 
കൊണ്ടുവരികയും അപാനനെ ഉള്ളിലേനസ്റ്റു അയയ്ക്കുയയം 
ചെയ്യുന്നു) എന്നും മററും ശ്രുതികളില്‍ പറയുന്നു. ഇതിലും 
“യേന പ്രാണഃപ്രണീയതേ തദേവ ബ്രഹ്മത്വം വിദ്ധി” 
(ഏതിനാല്‍ പ്രാണവായു അതിന്‍െറ വ്യാപാരത്തിലേയഷ്ക്കു 
പ്രേരണം ച്ചെയ്യപ്പെടു ന്നുവോ അതുതന്നെ ബ്രഹ്മമെന്ന നീ 
അറിഞ്ഞുകൊടരംക) എന്നു പറയും. 


ആകട്ടെ, ശ്രോത്രം മുതലായ ഇന്ദ്രിയ ങ്ങളെപ്പററി പ്രസ്ധാ 
വിക്കുമ്പോഠം നാസികാദ്വാരസഞ്ചാരിയായ വായ്വിനെ 
ഠല്പയഷോ ഗ്രഹിക്കേണ്ടതു”? വാസ്തവംതന്നെ; പ്രാണശബും 
ണ്ടു സ്റ ണാ” (൫൬7 
കൊണ്ടു (ലാണപ്രാണനെയാ ഗ്രഹിച്ചിട്ടള്ളതു 


ഈ ധ്രുതിയയടെ അഭിപ്രായം :----എല്പാ കരണകലാപ 
(സമൂഹ)വും പ്രപത്തിക്കുന്നതു” ആരുടെ പ്രയോജനത്തിനായി 
ട്ടാകുന്നുവോ അതുതന്നെയായെ ബ്രഹ്മം, എന്നാഡെ. ചോദി 
ച്ചവനെറ ഉദ്ദേശ്യം ചോദിച്ചു കായ്ക്മറിയണമെന്നാകയാല്യം, 
*അമുതാ ഭവന്തി" എന്നു ഫലദ്രൃതിയയള്ളതുകൊണ്ടും അമൃത 
ത്വത്തെ പ്രാപിക്കുന്നതു ജ്ഞാനസംകൊണ്ടാകയാല്യം “ജ്ഞാത്വാ” 
എന്ന പദം അദ്ധ്യാഹരിച്ചു”, ശ്രോത്രത്തിനും ശ്രോത്രം ഇത്യാ 
ദികൊണ്ടു പറഞ്ഞ ലക്ഷണങ്ങളോടുകൂടിയ (ബഹമത്തെ 
അറിഞ്ഞിട്ട്‌” എന്നു അര്‍ത്ഥം പറയണം. അറിഞ്ഞിട്ട 
മുക്തിയെ പ്രാപിക്കുമെന്നതുകൊണ്ടുതന്നെ ശ്രോത്രാദികളി 
ലുള്ള ആത്മഭാവത്തെ ഉപേക്ഷിച്ചിട്ട്‌ എന്നുകൂടി സിദ്ധിക്കുന്നു. 
ശ്രോത്രാദികളെ ആത്മാവെന്നു ധരിച്ചിട്ടാണല്ലോ അവയാ 
കുന്ന ഉപാധിയോടുകൂടി അവയുടെ രൂപത്തില്‍ ജനിക്കുയും 
മരിക്കയയം സംസാരദുഃഖങ്ങളെ അനുഭവിക്കയും ചെ ന്നതു". 
അതിനാലാണ്‌ ശ്രോത്രാദിക്കും, ശ്രോത്രാദിയാണു്‌ ആത്മാ 
വെന്നറി ഞ്ഞു ശ്രോത്രാദികകിലുള്ള ആത്മഭാവത്തെ ഉപേക്ഷി 
ച്ചിട്ട്‌ എന്നു പറണഞ്ഞതു”. ധീരമാര്‍ എസ പറഞ്ഞതു്‌ 
അങ്ങിനെ ശ്രോത്രാദികളിലുള്ള ആത്മഭാവത്തെ പരിതൃജി 
ക്കുന്ന ബുദ്ധിമാന്മാരെയാണ്‌.. വിശിഷ്ടബുദ്ധിയുള്ളവക്ക 
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ല്ലാതെ അതു പരിതൃജിക്കുവാന്‍ സാധിക്കയില്പല്പോ. ഇപ്ര 
കാരം ശ്രോത്രാദികളിലുള്ള ആത്മഭാവത്തെ ഉപേക്ഷിച്ചു 
സര്‍വൈഷണക ളേയയം കൈവെടിയയന്നവര്‍ മരണമില്ലാത്ത 
വരായിത്തീരുമെന്നതിലേയ്ക്കു “ന കമ്മണാ ന പ്രയാ 
ധനേന ത്ൃയാഗേനൈകേ അമൃതത്വമാനശുഃ"” (കരമ്മംകൊ 
ണ്ടോ പുത്രനെക്കൊണ്ടോ അല്പ ത്യാഗംകൊണ്ടാണു” ചിലര്‍ 
അമുതത്വത്തെ പ്രാപിച്ചിട്ടുള്ളതു”) എന്നും “പരാഞ്ചി 
ഖാനി വ്ൃതൃൂണല്‍--ആവൃത്തചക്ഷരമുതത്വമിക്ചുന്‍? എന്നും, 
സദാ സര്‍വ്വേ പ്രമുച്ൃത്തേ കാമാ--അത്ര (ബഹ്‌മ സമശ്‌നു 
തേ" (ഹൃദയത്തിലുള്ള കാമങ്ങളെയെല്പാം വിടുമ്പോടം 
ഇവിടെത്തന്നെ (ബഹ്‌മത്തെ പ്രാപിക്കുന്നു എന്നും മററുമുള്ള. 
വേറേ ശ്രുതികളമുണ്ട്‌. “അതിമുചക” എന്നതുകൊണ്ടുതന്നെ 
ഏഷണാത്യാഗം സിദ്ധിക്കുന്നതിനാല്‍ ““അസ്കാല്ലോകാത്‌ 
പ്രേത്യ" എന്നതിനു ഈ ശരീരത്തെ വിട്ടിട്ടു---മരിച്ചിട്ട്‌-- 
എന്നു” അര്‍ത്ഥം പറയുന്നതിനും വിരോധമില്ല. ള്‍ 





മന്ത്രം 


ന വിദ്‌മോ ന വിജാനീമോയഥ്മൈതദനുശിഷ്യാ-- 


ന തത്ര ചക്ഷര്‍ഗ്ഗച്ഛതി ന വാഗ്ഗച്ഛതി നോ മനോ 


ദനൃ ദേവതദ്വിദിതാദഥോ അവിദിതാദധി 


ഇതി ശുശ്രുമ പൂര്‍വേഷാം യേ നസ്തദ്വ്യാചചക്ഷിരേ. 43 
തത്ര ടേ അതില്‍ -- ശ്രോത്രം മുതലായവമ്ക്ും 
ശ്ര്രോത്രാദിയായിരിക്കുന്ന ആ (്രബഹര്‍്‌മ 

ത്തില്‍ 
ചക്ഷുഃ... ചക്ഷുസ്സു” ടെ ചക്ഷുയരിന്ദ്രിയം 15 കാഴ, എത്തുകയില്ല 
ന ഗച്‌ഛതി ച ഗമിക്കുന്നില്ല (അതിനെ കാങാ൯ 

സാധിക്കയില്ല) 

വാക്‌ ന ഗച്ഛതി ടം വാഗിന്ദ്രിയം ഗമിക്കുന്നില്ല ടം വാക്ക 


കൊണ്ടു വിവരിക്കുവാന്‍ കഴികഡില് 


മനഃ നോഗ്രദ്ചതി) ക മനസ്സ ഗമിക്കുന്നിപ്പ ടേ മന്റ്കൊഷ 
അതിനെ സമംപ്പിക്യൈ സിശ്ധയിക്ക 


യോ പെയവാ൯ കധിചംഡി്് 


ന വിദ്മഃ നഹം അറിയി “അതെശ്നെ 


നി 
ലം [1 


[മ:3] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു്‌. | 


ഹ 


ഏതല്‍ ടേ ഇതിനെ 5. മേല്പറഞ്ഞ പ്രകാരമുള്ള 
(ബഹ്‌മത്തെ 

യഥാ അനുശി-1 ട്‌ അനുശാസിക്കേണ്ടതെങ്ങനെ എന്നു൦ട 

ഷ്്യാത്‌ (ഇതി) / ശിഷ്യ ക്കപദേശിക്കേണ്ടതു” എങ്ങനെ 
എന്നമു്‌ 

ന വിജാനീമഃ ച ഞങ്ങാംക്കറിഞ്ഞുകൂട. 

തത്‌ അതു” -- ആ പ്ബഹാമം 

വിദിതാത്‌ ലി വിദിതത്തില്‍നിന്നു-” അറിയപ്പെട്ട 
ട്ടള്ളതില്‍നിന്നു” ടം വ്യാകൃതത്തില്‍ 
നീന്നു 


അനത” ഏവ 


॥ 


വേറേതന്നെ 





അവിദിതാത ടാ അവിദിതത്തില്‍നിന്നറു” ടം അറിയ 
പ്പെടാത്തതില്‍നിന്നു” ടം അവ്യാകൃത 
ത്തില്‍നിന്നറു” 

അധി ട: മേലേയാകുന്നു- വേറെയാകുന്നു 

ഇതി എന്നു 

യേ - എവര -- ഏതു തത്ത്വജ്ഞന്മാരായ 
ആച്ചായ്ുന്മാര്‍ 

നഃ -. ഞഞ്ങാംക്കു 

തത" ടട അതിനെ ---ആ ്രഹ്‌മത്തെ 

വ്യാചചക്ഷിരേ [ലി വ്യാഖ്യാനിച്ചുതന്നു വോ, 

തേഷാം പുര്‍ വേഷാം -- ആ പുര്‍വാചായ്യന്മാരുടെ 

വചനം -- വചനത്തെ 

ശുശ്രുമ ടട: ഞങഞ്ങരം കേട്ടിട്ടുണ്ട്‌. 

ഭാഷ്യം ശ്രോത്രം മുതലായ വശ്ത്തും ശ്രോത്രാദിസ്ഥാനം 


വഹിക്കുന്ന മുന്‍പറഞ്ഞ (്രഹ'മത്തെ കാണ്മാന്‍ കഴികയില. 
വാക്കുകൊണ്ടു വിവരിപ്പാനോ മനസ്സകൊണ്ട സങ്കല്ലി 
ക്കയോ നിശ്ചയിക്കയോ ചെയ്‌വാനോ സാധിക്കയില്ല. 
അതു” അറിയപ്പെട്ടിട്ടുള്ള വ്യാകൃതമോ അറിയപ്പെടാത്ത 
അവ്യാകൃതമോ അല്ല. അതിനാല്‍, അതു്‌ ഉപേക്ഷിക്കപ്പെ | 
ടാവുന്നതോ സ്വികരിക്കുപ്പെടാവുന്നതോ അല്പ. അതു” ണന്ന 
പ്രകാരത്തിലുള്ളതാണെന്നു അറിവാന്‍ വളരെ പ്രയാസ 
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മാണു്‌. ഇങ്ങനെയുള്ള ഒരു വസ്യവിവെ ഗിയ ക്ക്‌ ഉപ 
ദേശിക്കുന്നതു” എങ്ങനെയാണെന്നു ഞം ഡൃപ്മിപ്പ. 
അതിനെ ആഗമംകൊണ്ടുമാത്രമേ അറിവാന്‍ ചിക. ആ 
ആഗമമാണു അറിയപ്പെട്ടതേോ അറിയപവ്റെകോ ബല 
എന്നു പറഞ്ഞതു”. അതിനെറ അര്‍ത്ഥം നല്ധവ്യ്യും മവവ്യ്യി 
ലാക്കിയാല്‍ പ്ബഹ്മമെന്നു പറയുന്നതു” താ൯തന്നെയാഫഷൊനാ 
വെളിപ്പെടും. (്ബഹ്‌മം ശ്രോത്രം മുതലായവനണ്റും ആത്മാ 
വായിരിക്കുന്നതാകയാല്‍ ആണു്‌ അതില്‍ കണ്ണന്‌ എത്തുകയി 
ല്ലെന്നു പറഞ്ഞതു്‌. തന്‍െറ ആത്മാവില്‍ ഗമിക്കുക എന്നതു 
സംഭവിക്കുന്നതല്പല്പലോ. അതുപോലെതന്നെ പാക്കും എത്തുക 
യില്ല. വാഗിന്ദ്രിയംകൊണ്ടുച്ചരിക്കപ്പെടുന്ന ശബ്ദം അതിനെറ 
അര്‍ത്ഥത്തെ വെളിപ്പെടത്തുമ്പോഠം .ആണല്ലോ ആ അര്‍ത്ഥ 
ത്തില്‍ വാക്കുഗമിക്കുന്നു എന്നു പറയുന്നതു്‌. അങ്ങനെയുള്ള 
ശബദത്തിനും അതിനെ ജനിപ്പിക്കുന്ന ൧.രണത്തിനും ആത്മാ 
വായിരിക്കുന്നതു (ബഹമം തന്നെ; അതിനാല്‍ ആണു വാക്കു 
ചെല്ലുകയില്ലെന്നു പറഞ്ഞതു്‌. അഗ്നി മററുള്ളതിനെ എല്ലാം 
ദഹാിപ്പിക്കയും പ്രകാശിപ്പിക്കയും ചെയ്യുമെങ്കിലും തന്നെ 
ത്തന്നെ ദഹിപ്പിക്കയോ പ്രകാശിപ്പിക്കയോ ചെയ്‌ കയില്ല 
ല്ലോ. അതുപോലെ യാതൊരു കരണവും അതിന്‍െറ ആത്മാ 
വില്‍ എത്തുകയില്ല. മനസ്സ മററുള്ളവയെ എല്പാം സങ്കല്ലി 
ക്കയയം നിശ്ചയിക്കയും ചെയ്യുമെങ്കിലും ആത്മാവിനെ 
((ബഹ്‌മത്തെ) സങ്കല്പിക്കയോ നിശ്ചയിക്കയോ ചെയ്‌ കം 
യില്പ. എന്തെന്നാല്‍ അതിനും ്രഹ്‌മംതന്നെയാണ ആത്മാ 
പായിട്ടുള്ളതു”. ഇന്ദ്രിയങ്ങളെക്കൊണ്ടും മനസ്സകൊണമാ 
ണല്ലോ വസ്തുവിനെ അറിയുന്നതു”. (ബഹ്‌ മമാകട്ടെ ഇസ്രിഡ 
ഞ്ങഠംക്കോ മനസ്സിനേ വിഷയമല്ലെന്നു പറഞെമുവ്ല. 
അതിനാല്‍ ആ (്ബഹര്‍്‌മം ഇന്നപ്രകാരത്തിലുള്ളതാശബെവാ 
ഞങഞ്ങാംക്കുറി ത്തുകൂട. അതിനെ ശിഷ്യന്മാര്‍ക്കു പഥി യ 
കൊടടുപ്പാനും വിഷമമാണ്‌. എന്തെന്നാല്‍ ഒരു വസ്തു വിെ 
അന്യന്മാരെ ധരിപ്പിക്കേണ്ടതു”, ഇന്നജാതിയിര്‍പ്ല ന്‌ 
ഇന്നഗുണമുള്ളതു” ഏന്നിങ്ങനെ ജാതിഗുണമയ്രീയകഷെ വിശ 
ഷണങ്ങളാക്കിയാണു്‌. സബഹ്‌മത്തിനാകട്ടെ. മാരിയോ 
ഗുണമോ ക്രിയയോ ഒന്നുമില്പതാനും. “ന വിധ്മാ" ഇമ്യാധി 
ഭാഗത്തിന്‍െറ സാരം പ്ബഹ്‌മത്തെ പെയാഥികന്നെതിനും 
ഉപദേശിച്ചാല്‍ മനസ്സ്ിലാക്കുന്നതിനും വരെ പ്രയത്നം 
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ചെയ്യേണ്ടതാതണന്നാണു”. ഉപദേശിപ്പാന്‍ ഒരു വഴിഷ്ുമി 
ല്ലെന്നല്പ; പ്രതൃക്ഷം മുതലായ പ്രമാണങ്ങളാല്‍ (ബരഹ'മത്തെ 
മനസ്സ്ിലാക്കിക്കൊടുപ്പാന്‍ സാധിക്കുകയില്ലെങ്കില്ം ആഗമ 
ങ്ങളെക്കൊണ്ടു ബോദ്ധ്യപ്പെടുത്തുവാന്‍കഴിയയം. അതിനാല്‍ 
ആ പ്ബരഹ്‌മത്തെ ഉപദേശിപ്പാനായിട്ടാണു” “അന്യദേവ 
തദ്വിദിതാദഥോ, അവിദിതാദധി* എന്ന ആഗമത്തെ 
പറഞ്ഞതു”. ശ്രോത്രാദികരംക്കു ശ്രോത്രാഭിസ്ഥാനം വഹിക്കു 
ന്നതും ശ്രോത്രാദിക ളെക്കൊണ്ടു ഗ്രഹിപ്പാന്‍ സാധിക്കാത്തതു 
മായ പ്രകൃതവസ്തു, അറിഞ്ഞിട്ടുള്ളതില്‍നിന്നെല്പാം വേറേ 
യാണു്‌. അറിയയക എന്ന ക്രിയയ്കത്കു കര്‍മ്മമായിട്ടുള്ളതിനെ 
യാണല്ലോ അറിഞ്ഞിട്ടുള്ളതെന്നു പറയുന്നതു”. എവിടെയെ 
ങ്കിലും എപ്പ്പോഴെങ്കിലും ആരെങ്കിലും അറിഞ്ഞിരിക്കാവുന്നതാ 
കയാല്‍ പവ്യാകൃതമെല്പാം അറിഞ്ഞിട്ടുള്ളതുതന്നെ. ബ്രഹ്മം 
അതില്‍നിന്നു വേറേയാണെന്നു സാരം. അങ്ങനെയാണെ 
കില്‍ ബ്രഹ്മം അറിയപ്പെടാത്തതാണെന്നു വന്നുകൂടന്നതിനാല്‍ 
ആണു” “അഥോ അവിദിതാദധി? * എന്നു പറഞ്ഞതു”. വിദി 
തത്തിനു വിപരിതമായിട്ടുളളതാണു* അവിദിതം. അതു 
വ്യാകൃതത്തിനു ബീജവും അവിദ്യാരൂപവുമായ അവ്യ്യാകൃത 
മാകുന്നു. “അധി” എന്നതിന്‍െറ അര്‍ത്ഥം “മേല്‍ എന്നാണെ 
കിലും ഇവിടെ ലക്ഷണകൊണ്ടു “വേറെ? എന്നാണര്‍ത്ഥം. 
ഒന്നു മറെറാന്നിനുമേല്‍ ആയിരുന്നാല്‍ ആ ഒന്നു” ആ മറെറാ 
ന്നില്‍നിന്നു വേറേ ആണെന്നുള്ളതു" പ്രന്ധിദ്ധമാണല്ലോ. 
അതനുസരിച്ചാ സെ “വേറെ” എന്നര്‍ത്ഥം പറഞ്ഞതു. 


അറിയപ്പപെട്ടിട്ടുള്ളതെല്ലാം മ്പി്്രാരവും നാശമുള്ളതും ദലഃഖ 
മയവുമായതിനാല്‍ ഉപേക്ഷിക്കേണ്ടതാകുന്നു. അങ്ങനെഡുളളൂ 
അറിയപ്പെട്ടിട്ടുള്ളതില്‍ നിന്നു വേറെയാണെന്നു പറഞ്ഞതു 
കൊണ്ടു” ഉപേക്ഷിക്കേണ്ടതല്ലെന്നു വന്നുകൂടടന്ന. അതുപോലെ 
അറിയപ്പെടാത്തതില്‍നിന്നു വേറെ എനാ പറഞ്ഞതുകെറ സു 
സ്വീകരിക്കേണ്ടതല്ലെന്നു പണഞ്ഞതായി വിചാരിക്കണം. 
എന്തെന്നാല്‍, ഒരാഠം താനല്ലാത്തതും കാരണമായിട്ടള്ളതമായ 
ഒരു വസ്തവിനെ സ്വീകരിക്കുന്നതു കാരൃത്തിനുവേണ്ടിയാ 
ണല്ലോ. എള്ളെടുക്കുന്നതു” എണ്ണുക വേണ്ടി എന്നു” ഉദാഹരണം. 
അങ്ങനെ എടുക്കണമെങ്കില്‍ ഇന്നതു കാരണമെന്നും ഇന്നതു 
കായ്യമെന്നും അറിഞ്ഞിരിക്കണം. അറിയയകുതന്നെ ബപ്പാത്ത 
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ഒരു വസ്തുവിനെ ഒരു പ്രയോജനത്തിനായി എഴുക്കേന്തി 
വരികയില്ലല്ലോ. ഇങ്ങനെ, അറിയപ്പെടുന്നതു, അറിയ 
പ്പെടാത്തതുമല്പ എന്നു പറഞ്ഞതിന്‍െറ അര്‍ത്ഥം ഉപേക്ഷി 
ക്കേണ്ടതുമല്പ എടുക്കേണ്ടതുമല്പ എന്നായതിനാല്‍, ഇതുകൊട്ടെ 
ശിഷ്യന്‌, തന്നില്‍നിന്നു” വേറെയായ ബ്രഹ്മത്തെക്കുറിപുള്ള 
ജിജ്ഞാസ നീങ്ങിപ്പോകും. തന്നില്‍നിന്നു വേറെയായി 
ട്ടള്ളതെല്പാം ഒന്നുകില്‍ അറിഞ്ഞിട്ടുള്ളതു”, അല്ലെങ്കില്‍ അറിയ 
പ്പെടാത്തതു” ആയിരിക്കണം. അറിയപ്പെട്ടതുമല്പ, അറിയ 
പ്പെടാത്തതുമല്ലെങ്കില്‍ അതു തന്നില്‍ നിന്നു വേറെ ആയിരി 
കയില്ല. അതിനാല്‍ താന്‍തന്നെ ആണു ബ്രഹ്മം എന്നാണ 
വേദാരത്ഥം. “അയമാത്മാ ബ്രഹ്മ" (ഈ ആത്മാവുതന്നെയാധവെ 
ബ്രഹ്മം) “യ ആത്മാ  പഹതപാപ്‌ മാ” ബ്രഹ്മമെന്നതു പരിശു 
ദ്ധനായ ആത്മാവുതന്നെ) “യത്സാക്ഷാദപരോക്ഷാദ്‌ബ്രഹ്മ” 
*യ ആത്മാ സര്‍വാന്തരഃ” എന്നും മററുമുള്ള മററു ശ്രുതികളിലും 
ഇതുതന്നെയാണു പറഞ്ഞിരിക്കുന്നതു”. ഇപ്രകാരം സർവാ 
ത്മാവും, യാതൊരു വിശേഷവും (്ജാതിഗുണം മുതലായവ) 
ഇല്പാത്തതും ചിന്മാത്രസ്വരൂപവുമായ ജോതിസ്റസ്റാണു്‌ ബ്രഹ്മം 
എന്നു പ്രതിപാദിക്കുന്ന വാക്യാര്‍ത്ഥം ആചായ്യോപദേശ 
പരമ്പരയായി ലഭിച്ചിട്ടുള്ളതാണെന്നാണ്‌ “ഇതി ശുശ്ര്രമ" 
ഇത്യാദി ഭാഗം കൊണ്ടു പറഞ്ഞിരിക്കുന്നതു”. ഇങ്ങനെ ഗുരൂ 
പദേശംകൊണ്ടുതന്നെയാണു ഇതറിയേണ്ടതും; അല്പാതെ 
യൃക്തികൊണ്ടോ, പ്രവചനംകൊണ്ടോ, ബുദ്ധികൊണ്ടോ, 
പഠിപ്പുകൊണ്ടോ, തപസ്സകൊണ്ടോ, യാഗംകൊണ്ടോ അല്ല, 


മ 


എന്നു, സാരം. (3) 


“അനൃയദേവ തദ്വിദിതാദഥോ അവിദിതാദധി* എന്നുള്ള 
വാകൃംകൊണ്ട്‌ ആത്മാവൃുതന്നെയാണു ബ്രഹ്മം എന്നു പ്രതി 
പാദിച്ചതു കേട്ടപ്പോ, വ്രറാതാവിനു താഴെ പറയ്യംപ്രകാരം 


ശങ്കയുണ്ടായി:- ആത്മാവു ്ര)ഹ്മമാകന്നാതെശ്ങിനെയാഷാ? 
ആത്മാവെന്നു, പറയന്ന എ്മമത്തി്യം പെൊൌസനത്തിലം 
അധികാരമുള്ള സംസാരിഡയാഹയ്പ്പറ; യാധമാഡയ കതത 
യോ ഉപാസനത്തെഡോ അറാഫ്സിപു ബ്രി 
രേയോ സ്വര്‍ഗ്ഗത്തേഡോ പ്രാപ ു 1 7) 

അതിനാല്‍ അതു (ബരഹ്‌മമാവാന്‍ മ്പ്ര ലാസ്യ 


വിഷ'ണ, ഈശ്വരന്‍, ഫാവ്ര൯, (പബ്‌ ഡി ആരെ 
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ങകിലുമായിരിക്കണം (ബഹര്‍്‌മം; ആത്മാവു (ബഹ മമെന്നു 
പറയുന്നതു ലോകത്തിന്‍െറ വിശ്വാസത്തിനു വിപരീതവു 
മാണു്‌. ആത്മാവു” ഈശ്വരനില്‍നിന്നു വേറെയാണെന്നു 
താക്കികന്മാര്‍ പറയുന്നു, അതുപോലെ “ഈ ദേവനെ യജി 
ക്കണം ആ ദേവനെ യജിക്കണം? എന്നു കര്‍മ്മികളും വേറേ 
ദേവതകളെത്തന്നെയാണ്‌ ഉപാസിക്കുന്നതു”, ആത്മാവിനെ 
യല്ല. അതിനാല്‍ ഉപാസിക്കപ്പെടത്തുക്കതായി അറിയപ്പെ 
ട്ടിട്ടുള്ളതാണ്ട 1ബഹ്മമായിരിക്കേണ്ടതു്‌. ഉപാസക൯ (്രശ്മ 
മാകയില്ല. 


ഇപ്രകാരമുള്ള ശിഷൃയന്‍െറ ആശങ്കയെ മുഖഭാവംകൊണ്ടോ 
വാക്കുകൊണ്ടോ മനസ്സ്സിലാക്കിയിട്ട ഗുരു പറയുന്നു:--- 





മന്ൂം 


യദ്വാചാ , നഭൃദിതം യേന വാഗഭ്യദ്യതേ 
തദേവ പ്രഹ്മത്വം വിദ്ധി നേദം യദിദമുപാസതേ. 4 


യത്‌ ടം ഘാതൊന്ന്‌ . പചപൈതന്യൃമാത്രമായ 
സത്തയോടുശുടിയ യാതൊരു വധ്ലു 


വാചാ ട വാക്കിനാല്‍ -- വാഗിന്ദ്രിയത്താലും, 
ശംവരൂപമായ വാക്കിനാലും 

അനഭ്ൃദിതം ട്‌ അനഭ്യദിതമാകുന്നു --- അഭിവദിക്കുപ്പെ 
ടാത്തതാകുന്നു .. പ്രകാശിപ്പിക്കപ്പെടാ 
ത്തതാകുന്നുവോ, 

യേന ടേ യാതൊന്നിനാല്‍ ടട. യാതൊരു വസ്തു 
വിനാല്‍ 

വാക ടേ വിവക്ഷിതമായ അര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള ശബ്ദ 


രൂപമായ വാക്കും അതിനെ പുറപ്പെടു 
വിക്കുന്ന നാക്കും 


അഭൃദ്യതേ ടം അഭിവദിക്കപ്പെടുന്നു - ചൈതന്യജ്യോ 
തിസ്സകൊണ്ടു പ്രകാശിപ്പിക്കപ്പെടുന്നു 
വോ 

തത്‌ ഏവ അതിനെത്തന്നെ 

(ബഹ്‌മ ജോ ര്ബ്ഹ്‌മമെന്ത്‌ 


ത്വം വിദ്ധി ടം. നീ അറിയുക 
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യത്‌ ടം യാതൊന്നിനെ 5. ആത്മാവ്്ലാവര 
യാതൊരു ഈശ്വരാദിയെ 


ഇദം (ഇതി?) ട: ഇതെന്നു” - ഇതെന്നു” ഉപാധിശേതേതാ 
ടകൂടി 

ഉപാസതേ ടട ഉപാസിക്കാറുണ്ടോ 

തദ്‌ ഇദം ടോ: ആ ഇതു” ം. ഉപാധിഭേദത്തോടകുടിയ 
ഈശ്വരാദി 


ന ബ്രഹ്‌മ ഭവതി (ബഹ്‌മമല്ല. 





വാക്കു” എന്നു പറയുന്നതു, നാക്കിനെറ ചുവട 
മുതലായ എട്ടു സ്ഥാനങ്ങളില്‍ ഉരസ്സ്‌, കണ്ണം, ശിരസ്സ്‌, 
ജിഹ്വാമൂലം, ദന്തങ്ങഠം, നാസിക, ഓാഷഫ്ട്ം, താലയ ഇവ 
യില്‍ --- ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്നതും അഗ്നിദേവതയായിട്ടുള്ളതും 
വര്‍ണ്ണങ്ങളെ വെളിപ്പെടുത്തുന്നതുമായ കരണമാകുന്നു. വര്‍ണ്ണ 
ങ്ങഠം അര്‍ത്ഥങ്ങളുടെ സങ്കേതത്താരല്‍ പരിച്ചേദിക്കപ്പെട്ടവയും 
ഇന്ന ക്രമത്തിലെന്നും ഇന്ന സംഖ്യയില്‍ എന്നമുള്ള നിയമ 
ത്തോടുകൂടിയ വയയമാണ്‌. അങ്ങനെയുള്ള വര്‍ണ്ണങ്ങളാല്‍ 


ഭാഷ്യം 


വൃക്തമാക്കപ്പെടുന്ന ശബ്ദത്തെ പദമധെന്നും വാക്കൊന്നും 
പറയുന്നു. “4“അകാരോ വപ്വൈ സര്‍വാ വാക സൈഷാ 
സ്പര്‍ശാന്തഃ സ്ഥോഷമഭിര്‍വ്യജ്യമാനാ ബഹ്വീ നാനാരൂപാ 
ച ഭവതി?” (എല്പാ വാക്കും അപ്രകാരംതന്നെ. അങ്ങനെ 
യൃള്ള ഈ വാക്കു", സ്റൂര്‍ശങ്ങഠം, അന്തഃസ്ഥങ്ങഠം ഈഷ്‌മാ 
ക്കഠം ഇവയാല്‍ വൃക്തമാക്കപ്പെട്ട', പലതായ്യം പലവിധ 
ത്തിലായയം തീരുന്നു) എന്നു ഗ്രുതിയണ്ടു്‌. സ്പൂരശങ്ങഠം 
“ക? മുതല്‍ മ? വരെയുള്ള വ്ൃഞ്ജനത്ങഠം. അന്തഃസ്ഥങ്ങാം ൭: 
യ. ൮. ര. ല. ഈഡഷമാക്കഠം-- ശ. ഷ. സ. ഹ. ഈ വാക്കിനു 
മിതം, അമിതം, സ്വരം, സത്യം, അന്തം എന്ന്‌ അഞ്ചു 
വികാരങ്ങഠം ഉണ്ട്‌. മിതം ടട അളവുള്ളതു” - അക്ഷരനിയമ 
മുള്ളതു”. (ക്കു മുതലായതു.) അമിതം -- അളവില്പാത്തതു” 
അക്ഷരനിയമമില്പാത്തതു” (യജുസ്സ്‌. ) സ്വരം ഗീതിപ്രധാ 
നമായ സാമം. അനുതംംഅസത്യം. അങത്ങനെയുള്ളതും, 
പദമായി പരി പനൂദിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നതും ആയ വാക്കും 


അതിനെ പുറപ്പെടവിക്കുന്ന കരണവും ധ്രഹ്‌മത്തെ വ്ൃക്ത 
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മാക്കുന്നില്ല. നേരേമറിച്ചു" ആ വാക്കും അതിന്‍െറ കരണവും 
ആ (ബഹ്‌മത്താല്‍ ചൈതന്യ ജ്യോതിസ്സകൊണ്ടു പ്രകാശി 
പ്പിക്കപ്പെടുന്നു. “*വാചോ ഹ വാചം?” എന്നു പറഞ്ഞ 
വാക്കിനെ പറയയന്നവന്‍, അവന്‍തന്നെ. യോ വാചമന്തരാ 
യമയതി* (വാക്കുകളുടെ ഉള്ളില്‍ ഇരുന്നുകൊണ്ടു” അവയെ 
നിയന്ദ്രണംചെയ്യന്നവന്‍) എന്നും മററും വാജസനേയക 
ത്തിലും പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. ““യാ വാക്‌ പുരുഷേഷു സാഘോ 
ഷേഷു പ്രതിഷ്ഥിതാ കശ്ചിത്താം വേദ (ബാഹ്‌മണഃ" (പുരു 
ഷന്മാരില്‍ ഉള്ള വാകുശക്തി വരണ്ണൂങ്ങളില്‍ പ്രതിഷ്ടിക്കപ്പെ 
ഒിരിക്കുന്നു. എങ്ങാനും ഒരു (ബാഹ്‌മണന്‍ അതിനെ 
അറിഞ്ഞു എന്നു വരാം) എന്ന ഭാഗംകൊണ്ടു" ആ വാക്കു" 
ഏതാണു? എങ്ങനെയുള്ളതാണു”? എന്നെല്ലാം ജിജഞാസയേ 
ഉണ്ടാക്കിയിട്ട്‌” “സാവാഗ്യയാ സ്വപ്പേ ഭാഷതേ' (സ്വപ്പ 
ത്തില്‍ സംസാരിക്കുന്നതു” ഏതു ശക്തികൊണ്ടാണോ 
അതാണു” ആ വാക്‌ ശക്തി) എന്നുത്തരം പറഞ്ഞിരിക്കുന്നു. 
ആ വാക്കു്‌ വക്താവിന്‍െറ വചനശക്തിയാകുന്നു. അതു 
നിത്യവും ചൈതന്യ ജ്യോതിഃസ്വരൂപവുമാണാ*. “*ന ഹി 
വക്‌തുവക്തോര്‍ വിപരിപോപോവിദ്യതേ?”(വക്താവിന്‍െറ 
വചനശക്തിക്കു 1] ഹന്ന ൃതിയകങം. ആ 
ആത്മസ്വരൂപംതന്നെയാണു'' സിധതിശയമെന്തും ഭൂമാവെ 
ന്നും ബ്ലഹത്തായതിനാല്‍ (ബഹ്‌മമെന്നും പറയുന്നതു്‌. 
വിവരിക്കാന്‍ പാടിപ്പാത്ത (ധവ.ഹധത്തെ ലാക്കാക്കി, 
വാക്കിനു വാക്കായൃക്ളതു”. ചഷ്ചദ്റ്റിനു ചക്വ്ൂ്്രായിട്ടള്ളതു”, 
ശ്രോത്രത്തിനു ശ്രോത്രമായിട്ടുള്ളതു്‌, മനസ്സിനു മനസ്ത്യായിട്ടു 
്ളത്‌, കര്‍ത്താവു”, ഭോക്താവു", വിജ്ഞാതാവു”, നിയ 
ന്താവു-, പ്രശാസിതാവു”, വിജ്ഞാനം, ആനന്ദം, (ബഹ്‌മം 
എന്നിങ്ങനെയുള്ള ശബ്‌ ദപ്രയോഗങ്ങം ഉണ്ടാകുന്നതിനു 
കാരണമായ ഉപാധികളെ എല്ലാം നീക്കി കേവലമായ 
ആത്മാവിനെത്തന്നെ രബ ഹ്‌ മമെന്നറിയണമെന്നുള്ള അര്‍ത്ഥ 
ത്തിലാണ്‌ “ഏപ' എന്ന പദം പ്രയഷോഗിച്ചിരിക്കുന്നതു”. 
യാതൊന്നിനെയാണോ €തതു”* എന്നു” ഉപാധിഭേദത്തോടു 
കൂടി ആളുകഠം ആരാധിക്കാറുള്ളതു”, ആ ഈശ്വരാദി ഒന്നും 
(ബഹ'മമല്ല; എന്നു വീണ്ടും, ആത്മാവപ്പാത്തതിനു (ബഹ്‌മ 
ത്വം നിഷേധിച്ചിരാിക്കുന്നതു”, ആത്മാവു പ്ബരഹ'മംതന്നെ 
എന്നറിഞ്ഞാലും, ആത്മാവല്ലാത്തതുംകൂടി (ബഹ്‌മമാ 
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ണെന്ന ധരിക്കരുതെന്നു വച്ചിട്ടോ, വി,ബ്‌ന മുതലായ പൊ 
സൃമൂര്‍ത്തികളിലും ഉപാധികളെ നീക്കി കെവലകപതനണയ 
ത്തെയാണ്‌ (ബഹര്‍മമെന്നു ധരിക്കേധകതൈവാളെ ഉഖ്ൃശയ 
ത്താലോ ആണു. ക്‌ 

മന്ത്രം---യന്മനസാ ന മനുതേ യേനാ,൦  ഫര്‍മ്മനേോ മരം 


തദേവ ബ്രഹമ ത്വം വിദ്ധി നേദം യദിദമുപാസമത. 


യത്‌ - യാതൊന്നിനെ ം: യാതൊരു വസ്പവിധെ 

മനസ്പാ ടട മനസ്സുകൊണ്ടു നി മനസ്തകെൌൊക 

ന മനുതേ ടം യെ അറിയയന്നിപ്പയഡോ 

മനഃ ക മനസ്സ്‌ - അന്തഃകരണം (ബുദ്ധിയും മനസ്സും) 

യേന - യാതൊന്നിനാല്‍ ച യാതൊരു ചൈതന്യ 
ത്താല്‍ 

മതം _. മതമെന്നു -: വ്യയാപ്ത്മെന്നു്‌ 

ആഥഃ പറയുന്നുവോ -- (ബരഹ്‌മജ്ഞന്മാര പറയു 
നുവോ, 

തത്‌ ഏവ -. അതിനെത്തന്നെ -- ആ വസ്തുവിനെത്തന്നെ 

ര്ബഹ്‌മത്വം 

വിദ്ധി --: (ബഹമമെന്നു നീ അറിയുക 

“യത ഇദം ടട: യാതൊന്നിനെ ഇതെന്നു” ഉപാധിഭേദത്തോ 
കൂടി 

ഉപാസതേ ട ഉപാസിക്കാറുണ്ടോ, 

തല്‍ ഇദം ട്‌ അങ്ങനെ ഉള്ളതു” 


(ബഹ്‌മന 
(ഭവതി) ടം (രഹ്‌ മമല്ല. 


ഭാ---മനസ്സകൊണ്ടെ അറിവാന്‍ കഴിയാത്തതും, നേരേ 
മറിച്ചു”, മനസ്സിന്‍െറ മനനശക്തിക്കു ഹേതുവായി അതിലും, 
കാമം മുതലായ അതിന്‍െറ പലമാതിരി വൃത്തികളിലും 
വ്യാപിച്ചിരിക്കുന്നതുമായ ചൈതന്യത്തെത്തന്നെ (ബഹ്‌ മ 
മെന്നറിയണം. ഉപാധിഭേദത്തോടുകൂടി ഉപാസിക്കുപ്പെടാറു 


്ളതൊന്നും (ബഹ്‌മമല്പ. 


[നി ധാങ്കരഭാഷ്ൃസാരത്തോടുകൂടിയതു” ക) 


മനസ്സ്‌ എന്നതു” അന്തഃകരണമാകുന്നു. ബുദ്‌ധിയേയ്യം 
മനസ്സിനേയും ഒരുമിച്ചുചേര്‍ത്താണു” ഇവിടെ മനസ്റ്സന്നു 
പറഞ്ഞിരിക്കുന്നതു”. മനസ്സ്‌ എന്നുവച്ചാരു മനനംചെയ്‌ വാ 
നുള്ള കരണം എന്നര്‍ത്ഥം. ആ മനസ്സ ചക്ഷുസ്ത മുതലായ 
എല്ലാ കരണങ്ങഠംക്കും പൊതുവായിട്ടുള്ളതാണു. അതിന്‍െറ 
സഹായം ഏല്പാ കരണങ്ങഠംക്കും ആവശ്യമാകുന്നു. അതു” 
എല്പാ വിഷയങ്ങളേയും ഗ്രഹിക്കയും ചെയ്യും. മനസ്സിനു 
കാമം മുതലായി പല വൃത്തികഠം ഉണ്ടു്‌. “*കാമഃ സങ്കല്ലോ 
വിചികിത്സാശ്രദ്‌ധാ  ശരദ്‌ധാഡ്യതിരധ്ൃതിര ഫ്രീര്‍ദ്ധീരി 
തേൃതത്സരവം മന ഏവ” (കാമം, സജ്ംല്പം, സംശയം, 
ശ്രദധ, അശ്രദ്‌ധ, സന്തോഷം, വിഷാദം, ലജ്ജ, ബുദ്ധിം 
ഭയം, എന്നിങ്ങനെ ഉള്ളതെല്ലാം മനസ്സതന്നെയാകുന്നു) എന്നു 
ശ്രുതിയുണ്ട്‌. അങ്ങനെയുള്ള മനസ്സകൊണ്ടു്‌, അതിനും 
ചൈതന്യം നല്‍കുന്ന വസ്തുവിനെ സങ്കല്പിക്കുവാനോ നിശ്ച 
യിപ്പാനോ സാധിക്കയിപ്പ. എന്തെന്നാല്‍ അതിനെ നിയന്ത്ര 
ക്കുന്നതു” ആ ചൈതന്യമാകുന്ന. ആ ചൈതന്യം എല്പാ 
വിഷയങ്ങളുടേയും അന്തര്‍ഭാഗത്തില്‍ ഇരിക്കുന്നതിനാല്‍, 
അന്തഃുകരണത്തിന്‍േറയും ആത്മാവാകുന്നു. അതിനാല്‍ 
അതില്‍ അന്തഃകരണം പ്രവര്‍ത്തിക്കയില്പ. നേരേമറിച്ച്‌ 
ഉള്ളിലിരിക്കുന്ന ചൈതന്യജ്യോതിഡസ്സ്റിനാല്‍ പ്രകാശിപ്പിക്ക 
പ്പെടുന്നതുകൊണ്ടാണു മനസ്സ്സിനു മനനത്തിനുള്ള സാമര്‍ത്ഥ്യം 
സിദ്‌ ധിക്കുന്നതു്‌. അതുകൊളട്ടെ മനസ്സ്സം, പലവിധത്തിലുള്ള 
അതിന്‍െറ വൃത്തികളും ആ ബ്ബഹ്‌മത്താരല്‍ വ്യ്യാപ്പമാന്നെനസു 
(ബഹ മജ്ഞന്മാര്‍ പറയുന്നു. :നേദം ബ്രഹമ്‌ ഇത്യാദി 
ഭാഗത്തിനെറ വ്യാഖ്യാനം മുമ്പിലത്തെപ്പോലെരുന്നെ. 





മന്ത്രം---യച്ചക്ഷഷാ ന പശൃതി യേന ചക്ഷുംഷി പശ്യതി 
തദേവ (ബ്രഹ്‌മ ത്വം വിദ്ധി നേദം യദിദമുപാസതേ. € 
യത്‌ ചക്ഷുഷാ - യാതൊന്നിനെ ചക്ഷുസ്സകൊണ്ടെ” 
ന പശൃതി - കാണുന്നില്ലയോ ; 
യേന ചക്ഷൂംഷി .. യാതൊന്നുനിമിത്തം ജനങ്ങാഠം 
ചക്ഷ്ുസ്സകൊണ്ടു 


പശ്യതി ട പദാര്‍ത്ഥങ്ങളെ ഗ്രഹിക്കുന്നവേറ, 
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തദ്‌ ഏവ -ം അതിനെത്തന്നെ 


ബ്രഹമ ത്വം വിദ്ധി (ബഹ്‌ മമെന്നു നീ അറിയയക 


യത്‌ ഇദം _. യാതൊന്നിനെയാണോ ഉപാധിഴേല 
ത്തോടുകൂടി 
ഉപാസതേ ടാ ഉപാസിക്കുന്നതു”, 


ഇദം ബ്രഹ്മന ) _. ഇതു ബ്രഹ്മമല്പ. 


(ഭവതി) 


ഭാ----കള്ണുകഠംകൊണ്ടു ഗ്രഹിക്കുവാന്‍ സാധിക്കാത്തതും 
എന്നാല്‍ കണ്ണുകഠംക്കു വിഷയങ്ങളെ ഗ്രഹിക്കുന്നതിനുള്ള 
സാമര്‍ത്ഥൃത്തിനു നിമിത്തവുമായ ചൈതന്യം തന്നെയാണാ 
ര്ബഹ്‌മമെന്നു” അറിഞ്ഞുകൊള്ളുക. പൊധിഭേദത്തോടു 
കൂടി ഉപാസിക്കപ്പെടാറുള്ളതു” (ബഹ മമല്ല. 


“യേന ചക്ഷൃംഷി പശ്ൃതി” എന്നിടത്തു “ചക്ഷൃംഷി'” 
എന്നതിനു ചക്ഷുരിന്്രിയവൃത്തികളെ അതായതു”, കണ്ണ 
കഠാക്കു ഗ്രഹിക്കുവാന്‍ കഴിയന്ന വിഷയങ്ങളെ---രൂപാദി 
കളെ---എന്നര്‍ത്ഥം “ജനഃ” എന്ന്‌ അകദ്ധ്യാഹരിക്കണം. 
അപ്പ്പോഠം ജനങ്ങഠം ഏതു ചൈതന്ൃത്തിന്‍െറ സഹായത്താല്‍ 
കണ്ണുക ളെക്കൊണ്ടു ഗ്രഹിക്കാവുന്ന വിഷയങ്ങളെ അറിയുന്നു 
വോ: (കണ്ണുകളെക്കൊഷ്ടു്‌ രൂപാദികളെ ഗ്രഹിക്കുന്നുവോ) 
എന്നര്‍ത്ഥം കിട്ടും. “തദേവ” ഇതാദി മുമ്പ വ്യാഖ്യാനിച്ച 
ട്ടള്ളതാണ്ട. 





മരനന്തം----യച്ര്ചോത്രേണ ന ശൃണോതി യേന ശ്രോത്രമിദം 
ശ്രുതം തദേവ (്ബഹ്‌മ ത്വം വിദ്ധി നേദം 
യദിദമുപാസതേ. 7 
യത” ശ്രോത്രേണ ന ടം യാതൊന്നിനെ ശ്രോത്രം 
ശൃണോതി കൊണ്ടു ശ്രവിക്കുന്നില്ലയോ, 
യേന -- യാതൊന്നിനാല്‍ -ം യാതൊരു 
ചൈതന്യജ്യോതിസ്റ്റിനാല്‍ 
ഇദം ശ്രോത്രം ടോ ഈ ശ്രോത്രം --- ഈ ശ്രരോത്രേ 


ന്്രിയം 


ി 
) 


[2:77 ഗാമംരഭാഷ്ൃസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 


1. 


ഡ്രുതം ടട ശ്രുതമായിരിക്കുന്നവോ 
ച ശ്രോത്രമെന്നു പ്രസിദ്ധ 
മായിരിക്കുന്ന വോ, 
തത്‌ ഏവ -: അതിനെത്തന്നെ -- ആ ചൈത 
ന്ൃയജ്്യോതിസ്റ്റിനെത്തന്നെ 
ര്ബഹര്‍്‌മത്വം വിദ്‌ധി ടാ (ബഹ്‌മമെന്നു നീ അറിയുക, 
യദ്‌” ഇദം ഉപാസതേ ട ജനങ്ങഠം ഉപാധിഭേദത്തോട 
ഇദം ) കൂടി ഉപാസിക്കാറുള്ളതു” 
(്ബഹ്‌മന (ഭവത്‌) ടട (ബഹ്‌മമല്ല. 
ഭാഷ ം--ശ്രോത്രേന്ദ്രിയംകൊണ്ടു ഗ്രഹിക്കുവാന്‍ സാധി 





ക്കാത്തതും, ശ്രോത്രേന്ദ്രിയത്തിനു* ശ്രോത്രേന്ദ്രിയമെന്ന 
പ്രസിദ്ധിക്കു നിമിത്തമായിട്ടുള്ളതും----അതായതു*, ശ്ര്രോത്രേ 
ന്രിയത്തിന്‍െറ ശ്രവണശക്തിഷ്ണകു നിമിത്തമായിട്ടുള്ളതും 
ആയ ചൈതന്യമാണ്‌ ബ്രഹ്മം എന്നറിയുക. ഉപാധിഭേദ 
ത്തോടുകൂടി ജനങ്ങഠം ഉപാസിക്കാറുള്ളതു ബ്രഹ്മമല്പ. 








ശ്രോത്രേന്ദ്രിയമെന്നതു ദിശഷേവതകളാല്‍ അധിഷ്ണിത 
മായും ആകാശജന്യമായുമുള്ളതും മനോവ്ൃത്തിയോടുചേനാതും, 
ശബ്ദത്തെ ഗ്രഹിക്കുന്നതുമായ കരണമാകുന്നു. അതുകൊണ്ടു 
ജനങ്ങാംക്കു ബ്രഹ്മത്തെ അറിവാന്‍ സാധിക്കയില്ല. 
(കേംപ്പാന്‍ സാധിക്കയില്ല.) ബ്രഹ്മം കേട്ടറിയാവുന്ന ഒരു 
സാധനമല്ലെന്നു സാരം. ഈ ഇന്ദ്രിയം ശ്രോത്രമെന്നു പ്രസി 
ദ്ധമാകുന്നതിനുള്ള കാരണം അതുകൊണ്ടു ശബുങ്ങളെ ശ്രപവി 
ക്കാമെന്നതാണു്‌. ആ ശബുഗ്രഹണശക്തി ശ്രോത്രത്തിനു 
ണ്ടാകുന്നതു” ആത്മചൈതന്യം അതിനെ സഹായിക്കുന്നതു 
കൊണ്ടാകുന്നു. “തദേവ” മുതലായതു മുന്‍പറഞ്ഞ പോലെ. 





മന്്ൂം---യത്‌ പ്രാണേന ന പ്രാണിീതി യേന പ്രാണഃ 
പ്രണീയതേ തദേവബ്രഷ്മത്വം വിദ്ധി നേദം 
യദിദമുപാസ്തേ. ൫ 
യത്‌ പ്രാണേനന 1 -- യാതൊന്നിനെ ഫ്രാണേന്ദ്രി 
പ്രാണിതി യംകൊണ്ടു സ്വാണിച്ചറിഷു 


വാന്‍ സാധിക്കുന്നിപ്പയോ 
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യേന പ്രാണഃ പ്രണീയതേ ടം യാതൊന്നിനാല്‍ ഡ്രവാണേ 


ന്ദ്രിയം അതിന്‍െറ വിഷയ 
ത്തിലേഷ്ക്കു നയിക്കപ്പലെ[ഴുസ 
വോ 

തദേവ ബ്രഹ്മതത്വം വിദ്ധി -ം അതുതന്നെ ബ്രഹ്മമെന്ന നീ 
അറിയുക. 


ഭാ--ലാണേന്ദ്രിയ ംകൊണ്ടു അറിവാന്‍ സാധിക്കാത്തതും - 
അതായതു”, ഗന്ധം മുതലായതുപോലെ മബപ്പിച്ചറിയാ൯ 
കഴിയാത്തതും-[ഘാണേന്ദ്രിയത്തിനെറ വിഷയഗ്രഹണ 
ശക്തിക്കു നിമിത്തവും ആയ ചൈതന്യംതന്നെ ബ്രഹ്മമെന്ന്‌ 
അറിയുക. ശിഷ്ടം മുമ്പിലെപ്പോലെ. 





പുഥിവീജന്യവും നാസികാപുടത്തിനുള്ളില്‍ ഉള്ളതും 
അന്തഃകരണവ്വത്തിയോടും പ്രാണവ്വത്തിയോടും കൂടിയതു 
മായ ഇന്ദ്രിയമാണു്‌ സ്വാണമെന്നു പറയുന്നതു”. അതുകൊണ്ടു 
ഗന്ധംമുതലായ വയെപ്പോലെ ബ്രഹ്മത്തെ അറിവാന്‍ കഴിക 
യില്ല. നേരേമറിച്ചു” ആ (്ലാണേന്ദ്രിയത്തിനു ഗന്ധാദികളെ 
ഗ്രഹിക്കുന്നതിനുള്ള സാമര്‍ത്ഥ്യം സിദ'ധിക്കുന്നതു്‌, ആ 
ചൈതനൃത്തിനെറ സഹായത്താലാണു”. :തദേവ്‌ മുതലാ 
യതു മുമ്പിലെപ്പോലെതന്നെ. 


ഒന്നാംഖണ്ഡം കഴിഞ്ഞു. 


ഭാ 





ഇപ്രകാരം ഉപേക്ഷിക്കപ്പെടേണ്ടതോ സ്വീകരിക്ക 
പ്പെടേണ്ടതോ ആയിട്ടുള്ളതിനെല്ലാം വിപരീതമായുള്ളതും 
തത്ത്വമസി” ഇത്യാദി വാക്യങ്ങളില്‍ “ത്വം” എന്ന പദ 
ത്താല്‍ കുറിക്കപ്പെടുന്നതുമായ ആത്മാവാകുന്നു ഹ്മം എസ 
ഗുരുവിനാല്‍ ബോധിപ്പിക്കപ്പെട്ട ശിഷ്യന്‍, “ഞാന്‍തന്നെ 
യാണു ബ്രഹ്മമെന്നു”, എനിക്കു എന്നെ നല്ലവണ്ണം അറിയാം" 
എന്നു ഗ്രഹിച്ചേക്കുമെന്നു്‌ ആശങ്കിച്ചിട്ട്‌ ശിഷ്യയന്‍െറ 
ബൃദ'ധിയെ ഇളക്കുന്നതിനായി പറയുന്നു:----- 


[൪ :8] ശാസരരാഷൃസാരത്തോടുതുടിയതു്‌. പ്‌ 





മന്നത്രം---യദി മന്യസേ സുവേദേതി ദഹരമേവാപി ന൬ൂന൦ 
ത്വം വേത്ഥ ബ്രഹ്മണോ രൂപം യദസ്ധ്യ ത്വം 
യദസ്ധ്യ ദേവേഷ്വഥ നു മീമാംസൃമേവതേ 
മന്യേ”വിദിതം. 

ത്വം ട നീ 

സുവേദ ഇതി നല്ലവണ്ണം അറിയുന്നു എന്നു്‌ 

മന്യസേയദി ടട വിചാരിക്കുന്നു എങ്കില്‍ 


അസ്യ ബ്രഹ്മണഃ -- ഈ പ്ബഹ്‌മത്തിന്‍െറ ം അദ്‌ധ്യാത്മോ 
പാധിപരിച്ചിന്നമായ (ബഹ്‌ മത്തിന്റെ 
യദ്‌ രൂപം 


യാതൊരു രൂപത്തെ 


ത്വം വേത്ഥ നീ അറിയുന്നുവോ 


അസ്ധൃ ടം ഇതിന്‍െറ -- ഈ (ബഹ്‌മത്തിന്‍െറ 

യത്‌ രൂപം ടം യാതൊരു രൂപത്തെ 

ദേവേഷു ടേ ദേവന്മാരില്‍ 

ത്വം വേത്ഥ - നീ അറിയുന്നുവോ 

തത്‌ ടോ അതു” (നീ അറിഞ്ഞതു") 

ദഹരം ഏവ ടേ അല്പംതന്നെ 

അപി നൂനം ടേ നിശ്ചയം 

അഥനു ടേ അതിനാല്‍ 

തേ ചേ. നിനക്കു്‌ 

മീമാംസ്ധൃയം ഏവ -- വിചാരണച്െചെയ്യേണ്ടതായിത്തന്നെ 
ഇരിക്കുന്നു. 


(അനന്തരം വീണ്ടെം വിചാരണചചെപു മമ്പൂ്രിപാക്കിയ 


തിന്‍െറശേഷം ശിഷ്യന്‍ പറയുന്നു:---) 


വിദിതം - വിദിതമെന്നു --- ഇപ്പോഠം ര്രഹ്‌മം 
1 
എന്നാല്‍ അറിഷപ്പെട്ടു എന്നു 
അഹം മന്യേ ടം ഞാന്‍ വിചാരിക്കുന്നു. 


ആകട്ടെ, എനിക്കു എന്നെ നല്പവണ്ണും അറിയാമെന്നുള്ള 
നിശ്ചയരൂപമായ ജ്ഞാനം ഇഷ്ടമല്ലേ? പിന്നെ ശിഷ്യന്‌ 
ആമാതിരി ഗ്രഹണമുണ്ടായാല്‍ ദോഷമെത്തു്‌? എന്തിനാണ്‌ 
ശിഷ്ൃയന്‍െറ ബുദ്ധിയെ ഇളക്കുന്നതു”? എന്നാണെങ്കില്‍, ശരി, 
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നിശ്ചയരൂപമായ ജ്‌ഞാനം ഇഷ്‌ടംതന്നെ; എന്നാല്‍ അപ്പ 
കാരം ഇഷ്‌ ടമായ നിശ്ചയരൂപത്തിലുള്ള ജ്‌ഞാനം “ഞാന്‍ 
എന്നെ നല്ലവണ്ണം അറിയുന്നു” എന്നുള്ളതല്ല. അഗ്നിക്കു മററു 
സാധനങ്ങളെ നല്ലവണ്ണം ദഹിപ്പിക്കുവാന്‍കഴിയും. എന്നാല്‍ 
തന്‍െറ സ്വരൂപത്തെത്തന്നെ ദഹിപ്പിക്കുവാന്‍ സാധിക്കുക യി 
ല്വല്പോ. അതുപോലെ മററു വിഷയങ്ങളെ ആണെങ്കില്‍ 
ഒരാഠാംക്കു നല്പവണ്ണും അറിവാ൯കഴിയയം. എന്നാല്‍ തന്നെ 
ത്തന്നെ അറിയുവാന്‍ സാധിക്കയില്ല. അറിയ്യന്നവരുടെ 
എല്പാം സ്വാത്മാവുതന്നെയാണു” ബ്രഹ്‌മമന്നെള്ള സംഗതി 
സര്‍വ്വ വേദാന്തങ്ങളിലും തീ൪ച്ചപ്പെട്ടിടടള്ളതാണു”. ഇതിലും 
“ ശ്രോത്രസ്ധ്യ ശ്രോത്രം” എന്നു തുടങ്ങി, ചോദ്യോത്തരരൂപ 
ത്തില്‍ അതുതന്നെ പ്രതിപാദിക്കപ്പെട്ടിട്ടുമുണ്ട്‌. “യദ്വാചാ 
/ നഭ്യദിതം? എന്നു പ്രതേകം ഉറപ്പിച്ചു പറകയും ചെയ്തി 
ട്ടണ്ട്‌. “അന്ൃയദേവ തദ്വദിതാദഥോ അപിദിതാദധി* എന്നു 
(ബ്രഹ്‌ മജ്ഞന്മാരുടെ പാരമ്പയ്യവഴിഷ്ക്കുള്ള നിശ്ചയവ്യം പറ 
ഞ്ഞിരിക്കുന്നു, “അവിജ്ഞാതം വിജാനതാം വിജ്ഞാതമവി 
ജാനതാം” എന്നു്‌ ഇനി, ഉപന്യസിച്ചതിനെ ഉപസംഹരി 
ക്കയുംചെയ്യും. അതിനാല്‍ “എനിക്കു ഏന്നെ നല്ലവണ്ണം 
അറിയാം” എന്നുള്ള ശിഷ്യനെ വിചാരത്തെ നീക്കേണ്ട 
തുതന്നെയാണു്‌. അറിയുന്നവന്‌ അറിയുന്നവനെത്തന്നെ 
അറിവാന്‍ കഴികയില്പതന്നെ. അഗ്നിഴ്ക്കു” അഗ്നിയെത്തന്നെ 
ദഹിപ്പ്പിക്കുവാന്‍ കഴികയില്പല്ലോ. (ബഹ ”മമല്പാതെ വേറ 
രാഠം അറിയുന്നവനായിട്ടിപ്പതാനും. അങ്ങനെ ഉണ്ടായിരു 
ന്നിട്ടുവേണമല്ലോ അറിയയന്നവനില്‍നിന്നു വേറേയായ 
(ബഹ്‌ മത്തെ അറിയുവാന്‍. “നാനൃദതോ , സ്ത്ിവിജ്ഞാതു " 
((ബഹ്‌മമൊഴിച്ചു വേറെ അറിയുന്നവന്‍ ഇല്പ) എന്ന ശ്രുതി, 
വേറേ അറിയയന്നവനേ നിഷേധിക്കുന്നു. അതിനാല്‍ ഏനിക്കു 
(ബഹ്‌മത്തെ നല്ലവണ്ണം അറിയാമെന്നുള്ള വിചാരം ത്തെറു 
തന്നെ. ചിലപ്പ്യോടം, ഗ്രഹിപ്പാന്‍ പ്രയാസമുള്ള വിഷയങ്ങ 
ളെപ്പ്ോലും മനോദോഷങ്ങഠം ക്ഷയിച്ചിട്ടുള്ള ബുദ്‌ധിമാ 
നായ ഒരാരം കേട്ട ഉടനെ ശരിയായി മനസ്സിലാക്കി എന്ന 


വരാം; ചിലപ്പോടം മനസ്സ്സിലാക്കിയില്ലെന്നും വരാം. അദ്യ 
കൊണ്ടാണ്‌ “നീ വിചാരിക്കുന്നു എങ്കില്‍” എന്ന്‌ ആഗമം 
യോടുകൂടി പറയുന്നതു”. “യ ഏഷോക്ഷിണി പുരു ഘോറ്റുശ്ൃയ 


തേ ഏഷ ആത്മേതിഹോവാച്ൈതദമൃതമഭയ മേത്‌ ഡ്രഹ്മ” 


[മ:2 1] ശാങ്കരഭാഷൃസാരത്തോടുടകൂടിയതു”. 2൮ 


(കണ്ണില്‍ കാണപ്പെടുന്ന പുരുഷന്‍തന്നെ ആത്മാവു, അമൃതവും 
അഭയവും ആയ (പ്ബഹ്‌മം ഇതുതന്നെ എന്നു പറഞ്ഞപ്പ്പോഠം 
പ്രാജാപത്യനും അസുരരാജാവും ആയ വിരോചനന്‍ 
പണ്ഡിതനാണെങ്കിലും സ്വഭാവ ദോഷത്താല്‍, ചേരാത്തതാ 
ണെങ്കില്യം ശരീരമാണ്‌ ആത്മാവെന്നുള്ള വിപരീതാര്‍ത്ഥ 
ത്തെ ഗ്രഹിച്ചതായി കണ്ടിട്ടുമു ണ്ടു”. അതുപോലെ ദേവരാജ 
നായ ഇന്ദ്രനും ഒന്നു രണ്ടു മൂന്നു തവണ പറഞ്ഞിട്ടും മനസ്സിലാ 
കാതെ നാലാംപ്രാവശ്യം (ബഹ്‌മചയ്യംകൊണ്ട്‌” അധര്‍മ്മം 
മുതലായ ദോഷങ്ങളെ ക്ഷയിപ്പിച്ചതിന്‍െശേഷം ആദൃം 
പറഞ്ഞുകൊടുത്തതിനെത്തന്നെ മനസ്സിലാക്കി ലോകത്തിലും 
ഒരേ ഗ്രരുവിന്‍െറ അടുക്കല്‍നിന്നു ശ്രവണംചെയ്യന്നവരില്‍ 
ഒരുവന്‍ ശരിയായ്യം മറെറാരുവന്‍ തെററായും പേറൊരുത്തന്‍ 
വിപരീതമായുയം മനസ്സിലാക്കുകയും പിന്നെ ഒരുവന്‍ ഒന്നും 
മന്യ്്യിലാക്കാതിരിക്കുകയും ചെയ്യുന്നതായി നാം കാണുന്നു 
ഞ്ടല്ലോ. ആ സ്ഥിതിക്കു” ഇന്ദ്രിയ ങ്ങളെക്കൊണ്ടു ഗ്രഹിക്കു 
വാന്‍ സാധിക്കാത്ത ആത്മതത്വത്തെ ഒരുവന്‍ ശരിയായി 
മനസ്യ്യിലാക്കിയിട്ടുണ്ടോ എന്നു, സംശയിക്കുന്നതു അയ്യക്ത 
മാണെന്നു വരികയിപല്ലലഖ്പോ. സദസദ്വാദികകായ താര്‍ക്കിക 
ന്മാക്കെല്പാം ഈ വിഷയത്തില്‍ അഭിപ്രായ ഭേദമുങ്ടതാനും. 
അതിനാല്‍ അറിയപ്പെടാത്തതാണു (ബഹ മമെന്നു ഉറപ്പിച്ചു 
പറഞ്ഞു എങ്കിലും മനസിലാക്കാന്‍ പ്രയാസമുള്ളതിനാല്‍ 
“നീ വിചാരിക്കുന്നു എങ്കില്‍* എന്നുള്ള ആചാഷയന്‍െറ ആശ 
ങകയോടുകൂടിയ വാക്കു, യൃക്തംതന്നെ, ആകട്ടെ, നീ ബ്രഹ്‌മ 
ത്തിന്‍െറ രൂപം അറിഞ്ഞതു അല്പംതന്നെ എന്നു പറഞ്ഞു 
വല്ലോ. (ബഹ്‌ മത്തിനു വലുതും ചെറുതുമായി പല രൂപ 
ങ്ങഠം ഉണ്ടോ? എങ്കിലല്ലേ അല്പമായിട്ടുള്ള രൂപത്തെമാത്രമേ 
നീ അറിയുന്നുള്ള എന്നു പറതഞ്ഞുകൂടു? ശരി; ര്രഹ'മത്തിനു 
സ്വതേ അനേക രൂപങ്ങളില്ലെങ്കിലും നാമം, രൂപം, ഉപാധി 
ഇവയാല്‍ ഉണ്ടാക്കപ്പെട്ട പല രൂപങ്ങഠം ഉണ്ടു”. സ്വതേയാ 
കട്ടെ, “അശബ്ദമസ്പര്‍൪ശമരൂപമവ്യയം ത്ഥാരസം നിത്ൃമ 
ഗന്ധവച്ച യത്‌" (അതു” ശബ്‌ദവും സ്പര്‍ശവും രൂപവും 
ഗന്ധവുമില്പാത്തതും ഉല്പത്തി, നാശം ഇവയോടുകൂടാത്തതുമാ 
കുന്നു) എന്നു്‌ ശബ്‌ ദാദികളം രൂപങ്ങളം നിഷേധിച്ചിരി 
പടി. ആകട്ടേ, ഏതു ധര്‍മ്മത്താല്‍ ഒന്നിനെ രൂപണംച്വെയഷ്യ 
നവ അതുതന്നെ അതിന്‍െറ രൂപം എന്നര.നുസരിച്ചു" 


ഒറ കേനോപനിഷത്തു" [൪:5. | 


രബഹ'മത്തെ ഏതു വിശേഷംകൊണ്ടു നിരൂപണംചെയുന്നു 
വോ അതുതന്നെ അതിന്‍െറ രൂപമെന്ന പറഞ്ഞുകൂടേ? 
ചൈതന്യം എന്നതു പൃഥിവിമുതലായവയില്‍ ഒന്നിന്‍െറ 
യോ, അവയുടെ എല്ലാററിന്‍െറയയുമോ അവയുടെ പരിണാമ 
ങ്ങളടെയോ ധര്‍മ്മമല്പ. അതുപോലെതന്നെ ശ്രോത്രം മുത 
ലായ ഇന്ദ്രിയങ്ങളടേയോ അന്തഃകരണത്തിന്‍േറയോ ധര്‍മ്മ 
വുമല്പ എന്നു പറയുന്നതു” അതുകൊണ്ടാണല്ലോ. ബഹ്‌മ 
ത്തിനന്‍െറ രൂപമെന്നുവച്ചാല്‍ എതിനാല്‍ ഡ്രഹ'മം രൂപപ്പെ 
ടുത്തപ്പെടുന്നുവോ അതു്‌ എന്നര്‍ത്ഥമാണ്ട്‌. ര്ബഹ്‌ മത്തെ 
രൂപപ്പെടുത്തുന്നതു” ചൈതന്യമാണ്‌. ഇപ്രകാരം സ്വതന്ത്ു 
ചൈതന്യസ്വരൂപമാണു (ബഹ്‌ മമെന്൯ വന്നുകൂടുന്നു. അപ്ര 
കാരംതന്നെ, “വിജ്ഞാനമാനന്ദം (ബഹ്‌മ* ((ബഹ്‌മം 
വിജ്ഞാനവുമാനന്ദവുമാകുന്ന സ്വരൂപത്തോടുകൂടിയതാകു 
ന്നു.) “വിജ്ഞാനഘന ഏവ” (വിജ്ഞാനഘനസ്വരൂപമാ 
കുന്നു. “സത്യം ജ്ഞാനമനന്തം” (സത്യവും ജ്ഞാനവും അനന്ത 
പുമാകുന്നു.) “പ്രജ്ഞാനം ബ്രഹ്മ” (ബ്രഹ്മം പ്രജ്ഞാനമാകുന്നു. ) 
എന്നും മററും ബ്രഹ്മത്തിനെറ രൂപം ര്രുതികളില്‍ നിര്‍ദ്ദേശി 
ക്കപ്പെട്ടിട്ടമുണ്ട". അതിനാല്‍ ബ്രഹ്മത്തിനു രൂപമില്ലെന്നു 
പറയാമോ? എന്നാണെങ്കില്‍, വാസ്പുവം ഇങ്ങനെയാണെ 
ക്രിലും ആ ചൈതന്യം അന്തഃകരണം, ദേഹം, ഇന്ദ്രിയങ്ങം.. 
ഇവയാകുന്ന ഉപാധികഠം വഴിയായിട്ടു, മാത്രമേ വിജ്ഞാനം 
മുതലായ ശബ്ുങ്ങളെക്കൊണ്ടു നിര്‍ദ്ദേശിക്കപ്പെടുന്നുള്ള. 
എന്തെന്നാല്‍ ദേഹം മുതലായവയുടെ വൃദ്ധിയോ ക്ഷയമോ 
ഛേദം മുതലായ നാശമോ ഉണ്ടാകു മ്പോഠം ആ ചൈതന്യവം 
ആ ഉപാധികളെ അനുസരിക്കുന്നു. സ്വതേ ഉള്ള രൂപം അതല്ല. 
“അവിജഞാതം വിജാനതാം വിജ്ഞാതമവിജാനതാം" 
(അറിയാമെന്നു വിചാരിക്കുന്നവക്ക” അറിയാന്‍ പാടില്ലാ 
ത്തതും അറിയാന്‍പാടില്ലെന്നു വിചാരിക്കുന്നവക്ക്‌' അറിയാ 
വുന്നതും) എന്നുള്ളതാണു സ്വതേ ഉള്ള രൂപമെന്നു പറയം. 
അങ്ങനെയുള്ള ബ്രഹ്മത്തിന്‍െറ രൂപം നീ നല്ലവണ്ണം അറി 
ഞ്ഞു എന്നു വിചാരിക്കുന്നുവെങ്കില്‍ നീ അറിഞ്ഞതു” അല്പ 
മായ രൂപമാണെന്നു സാരം. നീ അറിഞ്ഞതു” അല്പമാണെനം 
പറഞ്ഞതു” അദ്ധ്യാത്മോപാധിപരിച്‌ഛിന്നമായ ഇ? 
ബ്രഹ്‌മത്തിനെറ രൂപത്തെമാത്രമല്ല, അധിദൈവതോപാധി 
പരിച” ഛിന്നമായ (ബഹ'മത്തിന്‍െറ രൂപത്തെ ദേവന്മാ 


[മ:42.1] ഗാനതംരരാഷ്ൃസാരത്തോടുകൂപിയത്്‌. 1! 


രില്‍ നീ അറിയുന്നതും അല്പംതന്നെ എന്നാ ഞാന്‍ വി.പാ 
രിക്കുന്നതു”. ദേവന്മാരിലും അധ്യ്യാത്മവും അധിദൈവവുമാ 
യിട്ടുള്ളതു രണ്ടും ഉപാധിപരിചച്‌ഛിന്നമായിരിക്കുകയാരഃ 
ദഹരത്വം (അല്പത്വം) ഒഴിഞ്ഞുപോകുന്നില്ല. ഏല്ലാ ഉപാധി 
കളം നീങ്ങി ശാന്തവും അനന്തവും ഏകവും അദ്വൈതവും 
ഭൂമാഖ്ൃയവും നിത്യവുമായ ബ്രഹ്‌മമാകട്ടെ എളുപ്പത്തില്‍ 
അറിവാന്‍ കഴിയയന്നതല്പ. അതിനാല്‍ നീ ഇനിയ്യം (ബരഹ്‌മ 
ത്തെക്കുറിച്ചു ചിന്തിക്കേണ്ടിയിരിക്കുന്നു. എന്നിങ്ങനെ 
ആചായ്യന്‍ പറഞ്ഞതുകേട്ട്‌” ശിഷ്യന്‍ ഏകാന്തത്തില്‍ ഇരുന്നു 
മനസ്സുറപ്പിച്ച്‌, ആചായുന്‍ പറഞ്ഞപ്രകാരമുള്ള ആഗമത്തി 
നെറ അര്‍ത്ഥത്തെ വിചാരിക്കുയയം യുക്തികളെക്കൊണ്ടു നിരൂ 
പണം ചെയ്‌ കയ്യം ചെയ്തു” അനുഭവപ്പെടുത്തിക്കൊണ്ടു”, ഗുരു 
വിന്‍െറ അടുക്കല്‍വന്ന്‌ “ഇപ്പോഠം എനിക്കു ര്രഹ്‌മത്തെ 
അറിയാമെന്നു ഞാന്‍ വിചാരിക്കുന്നു” എന്നു പറഞ്ഞു. 





“ ശ്രോത്രസ്ധ്യ ശ്രോത്രം" ഇത്യാദികളെക്കൊണ്ടെ 
ആത്മാവുതന്നെയാണു (ബഹ്‌ മ മെന്നുപദേശിച്ചതിനെ 
ശിഷ്യന്‍ ശരിയായി ധരിച്ചോ എന്നറിയുന്നതിനായി ഗുരു, 
നിനക്കു (ബഹ്‌മത്തിന്‍െറ സ്വരൂപം നല്ലവണ്ണം മനസ്സി 
ലായി എന്നു നീ വിചാരിക്കുന്ന എങ്കില്‍ അതു ശരിയായ 
(ബഹമത്തിന്‍െറ രൂപമല്ല. അദഭ്ധ്യാത്മമായോ അധിദൈ 
വതമായോ ഉള്ള ഉപാധികളാല്‍ പരിച്‌ ഛിന്നമായ അല്ല 


സാരം: 


മായ രൂപമാണു. (ബഹ്‌ മമെന്നതു യാതൊരുപാധിയാലും 
പരിച്‌ ഛിന്നമല്ലാത്ത സ്വതന്ത്രചൈതനൃയമാകുന്നു. നിന്‍െറ 


ആത്മാവുതന്നെയാണെ്‌ ആ (്ബഹ്‌മം. അതിനാര നിനക്കു്‌ 


അതിനെ അത്ര എളുപ്പത്തില്‍ അറിവാന്‍ സാധിക്കയില്ല. 


അന്യദേവ തദ്ധിദി.ാത്‌" ഇത്്യാവി ൨ ന്വപറഞ്ഞിട്ടുള്ള 
ആഗമത്തിനെറ അര്‍ത്ഥത്തെ ഇനിയും നീ ചിന്മിച്ചുനോ 
ക്കുക” എന്നു പറന. അമകേട്ു ശിഷ്യന്‍ വിജനസ്ഥലത്തു 


പോയിരുന്നു ഏകാഗ്ര പിത്ത നായി ആഗമാര്‍ത്ഥത്തെ ആലോ 
ചിക്കയയം യൃക്തിക മെക്കൊഷം ബലപ്പെടുത്തുകയുംചെയ്ത്‌ 
അനുഭവം വരുത്തിയിട്ടു വീണം ഗുരുസന്നിധിയില്‍ എത്തി 
“ഇപ്പോം എനിക്കു. (ബഹമത്തെ അറിയാമെന്ന ഞാന്‍ 


വിപാരിക്കുന്നു” എന്നു പറഞ്ഞു. (9) 


32 കേനോപനിഷത്ത” ) വ. ) 








മന്ത്രം ---നാഹം മനേ സുവേദേതിനോന വേദേതി വേദ പ 
യോനസ്പുദ്വേദ തദ്വേദനോ ന വേദേതിവേദച്ച. 2.4 
സുവേദ ഇതി ട. നല്പവണ്ണും അറിയുന്നു എന്നു” 
അഹം ന മന്യേ ടോ ഞാന്‍ വിചചാരിക്കുന്നില്ല. 
നവേദ ഇതി ച ടം അറിയുന്നില്ലെന്നും 
അഹം നോ മന്യേ ടം. ഞാന്‍ വിചാരിക്കുന്നില്ല. 
വേദച ടാ അറിയുന്നുമുണ്ട്‌ 
ന3 ടേ ഞങ്ങളുടെ കൂട്ടത്തില്‍ -- സ്രബഹ്‌മ 
ചാരികളുടെ കൂട്ടത്തില്‍ 
യഃ ടോ എവന്‍ 
തത" ടാ അതിനെ - ആ പറഞ്ഞ വാക 
ത്തിന്‍െറ അര്‍ത്ഥത്തെ 
വേദ ച: അറിയുന്നുവോ, 
സഃ ടേ അവന്‍ 
തത ടോ അതിനെ -- ആ ്ബഹ്‌മത്തെ 
വേദ പം അറിയുന്നു 
ന വേദഇതി നോ _ അറിയുന്നില്ല എന്നും ഇല്പ ട- അറി 
യാതിരിക്കുന്നുമില്പ 
വേദ ഇതി നോ -- അറിയുന്നു എന്നും ഇല്ല - അറിയു 
ന്നുമില്വ. 
ഭാഷ്യം :-- “എനിക്കു മനസ്സിലായി എന്നു ഞാന്‍ വിചാ 


രിക്കുന്നതെങ്ങനെയാണെന്നു കേട്ടുകൊണ്ടാലും ഞാ൯ 
(ബഹമത്തെ നല്പവണ്ണും അറിയുന്നു എന്നു വിചാരിക്കുന്നില്ല.* 
എന്നാല്‍ നിനക്കു (ബഹ്‌മത്തെ അറിവാന്‍ പാടില്ല” എന്നു 
ഗരു പാഞ്ഞതിനുത്തരം പറയ്യന്നു:----അറിയയന്നില്ലെന്നും അറി 
യുന്നു എന്നും ഞാന്‍ വിച്ചാരിക്കുന്നില്ല.” “ഇതെന്താണ്‌ 
എനിക്കു നല്ലവണ്ണം അറിയാമെന്നു വിചാരിക്കുന്നില്ലെന്നും 
അറിയാമെന്നും അറിഞ്ഞുകൂടെന്നു വിചാരിക്കുന്നില്ലെന്നും 
പരസ്തുരവിരുദ്ധമായി പറയുന്നതു്‌? നല്ലവണ്ണം അറിയാ 
മെന്നു വിചാരിക്കുന്നില്ലെടംില്‍ അറിയാമെന്നു വിചാരി 
ക്കുന്നതെങ്ങനെയാണു”? ഇനി അറിയാമെന്നു വിചാരിക്കു 


ര ഃ [1 
ന്നപക്ഷം നല്ലവണ്ണം അറിയുന്നു എന്നുറ്റ്‌ എന്തുകൊ 


[ലി ച്ര] ശാതംരഭാഷൃസാരത്തോടുകൂടിയത്ര്‌. പ്‌ 


വിചാരിക്കുന്നില്ല? ഒരു വസ്തുവിനെ അറിയുന്നവന്‍ അതേ 
വസ്തുവിനെത്തന്നെ നല്ലവണ്ണം അറിയുന്നില്ല എന്നു പഠയു 
ന്നതു്‌, സംശയമോ വിപരീതജ്ഞാനമോ ഇല്ലെങ്കില്‍, 
വിരുദ്ധമാണു. ബ്രഹ്മം സംശയമായിട്ടോ വിപരീതമാ 
യിട്ടോ അറിയപ്പ്െടേണ്ടതല്ലെന്നുള്ളതു തീര്‍ച്ചുതന്നെ. സംശ 
യവും വിപരീതജ്ഞാനവും എല്ലായിടത്തും തന്നെ അനര്‍ത്ഥ 
കരങ്ങളാണെന്നുള്ളതു പ്രസിദ്ധവുമാണ്‌.” ഇപ്രകാരം ആചാ 
യന്‍ പറഞ്ഞിളക്കിയിട്ടം ശിഷൃസ, “അനയൃദേവ തദ്ധിദിതാ 
ദഥോ അവിദിതാദധി” എന്നു” ആചായ്യന്‍ പറഞ്ഞിട്ടുള്ള 
ആഗമസനമ്പദായത്തിനെറയും ഷക്തിഡയടെയും അനുഭവത്തി 
നന്‍െറയയും ബലത്താല്‍ ഇളകിയില്ലെന്നുമാത്രമല്പ, തനിക്കു 
ബ്രഹ്മവിദ്ൃയയിലുള്ള ഉറച്ച ജ്ഞാനത്തെ വെളിപ്പെടുത്തി 
ക്കൊണ്ടു ഗര്‍ജ്ജിക്ക (്പമ്പപറകയും ചെയ്തു. അതെങ്ങനെ 
എന്നു പറയന്നു: ----ഒരുമിച്ചു പഠിക്കുന്ന ഞങ്ങളുടെ കൂട്ടത്തില്‍ 
ആ വചനം (അന്ൃയദേവ തദ്വിദിതാത്‌*" ഇത്യാദി) ശരിയായ 
അറിയാവുന്നവനു ബ്രഹ്മത്തെ അറിയാം. ആ വചനം ഏതെ 
ന്നാല്‍ :അറിയയന്നില്ലെന്നുമില്പാ, അറിയുന്നുവെന്നുമില്പ" എന്നു 
ഒളതാണു”്‌. “അന്ൃയദേവ തദ്ധിതിതാദഥോ അവിദിതാദധി? 
എന്നു പറഞ്ഞിട്ടുളളതിനെത്തന്നെ അനുമാനത്തോട്ടം (യൃക്തി 
യോടും) അനുഭവത്തോടും യോജിപ്പിച്ചു നല്ലവണ്ണം മനസ്സ്റി 
ലാക്കി, തനിക്കു മന്യ്യിലായി എന്നു ഗുരുവിനെ ബോദ്ധ്യ 
പ്പെടുത്തുവാനും മന്ദബുദ്ധികഠംക്കു മനസ്സിലാകാതിരിപ്പാനും 
വേണ്ടി ശിഷ്യന്‍ മറെറാരു വാകൃംകൊണ്ട്‌ പറഞ്ഞിരിക്ക 
യാണു. അതുകൊണ്ട ശിഷ്യന്‍െറ വമ്പുപറച്ചില്‍ അസ്ഥാന 


ത്തിലല്ല. 


സാരം മുമ്പിലത്തെ മന്ത്രത്തില്‍ “ഇപ്പോഠം എനിക്കു 





'ബ്ൃഹ്മത്തെ അറിയാമെന്നു ഞാന്‍ വിചാരിക്കുന്ന” എന്നു 


പറഞ്ഞതെ ങ്ങനെയാണെന്നു ശിഷ്യന്‍ ഗുരുവിനെ ധരിപ്പിക്കു 
ന്നതാണ്‌ ഈ മന്ത്രം. “ബ്രഹ്മത്തെ നല്ലവണ്ണം അറിയാമെന്നോ 
തീരെ അറിത്ഞുകൂടെന്നോ ഞാന്‍ വിചാരിക്കുന്നില്ല. അറിയാ 
മെങ്കിലും അറിയ്യന്ന വിഷയവും അറിയുന്ന ആളം രണ്ടെന്നു 
തോന്നാത്തതിനാല്‍ മററു വിഷയങ്ങളെ അറിയാമെന്ന 
പറയുന്നതു പോലെ ബ്രഹ്മത്തെ അറിയാമെന്നു പറവാന്‍ നിവ്യ 
ത്തിയില്ല. അതു മനസ്സ്സിലാക്കുവാന്‍ വളരെ പ്രയാസംതന്നെ 
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യാണു. എന്നെ ഒഴിച്ചു എന്‍െറ സഹപഠഠികളടെ കുടത്തില്‍ 
ഞാ൯ പറഞ്ഞതു” (നല്പവണ്ണും അറിയുന്നില്ല അറിയാതെയ്യമി 
രിക്കുന്നില്പ, അറികയും ചെയ്യുന്നു എന്നതു”) അറിയ്യസ്വന 
(ബഹ്മത്തെ അറിയാമെന്നുള്ളതു” അവിടെയഷ്ക്കുറിയാമല്ലേോ. 


ശിഷ്യാചാര്ൃയസം വാദത്തെ മാററിയിട്ട ശ്രുതി സ്വന്തനി 
ലയില്‍ ഇതേവരെയയള്ള സംവാദങ്ങളാല്‍ എല്ലാം സിദ്ധമായ 
അര്‍ത്ഥത്തെത്തന്നെ കാണിക്കുന്നു :--- 


മന്ത്രം---യസ്യ്യാമതം തസ്യ മതം മതംയസ്ധ്യന വേദ സഃ 
അവിജ്ഞാതം വിജാനതാം വിജ്ഞാതമവിജാനതാം. 3 


യസ്യ -: യാവനൊരുത്തന്‌ 

അമതം - അമതമാകുന്നുവോ, - അറിയപ്പെടാ 
ത്തതാണു (്രഹ്മം എന്നു നിശ്ചയമു 
ണ്ടായിരിക്കുന്നുവോ, 

തസ്യ - അവന്‌ 

മതം ട മതമാകുന്നു - അറിയപ്പെട്ടതാക 
ന്നു - (ബഹ്‌മം നല്ലവണ്ണം അറിയ 
പ്പെട്ടതാകുന്നു. 

യസ്യ മതം - യാവനൊരുത്തനു മതമാകുന്നു 


വോ, - ്രഹ്‌മത്തെ ഞാന്‍ നല്ലവ 
ണ്ണം അറിയുന്നു എന്നു ആരു വിച്ചാ 


രിക്കുന്നുവോ, 

സഃ അവന്‍ 

ന വേദ -ം അറിയുന്നില്ല. 

വിജാനതാം - അറിയുന്നവര്‍ക്ക്‌ -- ശരിയായ അറി 
വുള്ള വര്‍ക്ക്‌ 

അവിജ്ഞാതം ടം (ബഹര്‍്‌മം അറിയപ്പെടാത്തതാഷം 
ന്നു. 

അവിജാനതാം - അറിയാത്തവര്‍ക്ക്‌, -: ഇന്ദ്രിയങ്ങളും 


മനസ്സും ബുദ്ധിയയമണു്‌ ആത്മാവെ 
ന്നു, വിചാരിക്കുന്ന അറിവു കുറഞ്ഞ 
വര്‍ക്കു 

വിജ്ഞാതം താറിയപ്പെട്ടതാകുന്നു (ബഹ്‌ധം. 


മ: 2.4] ശാങ്കരഭാഷ്യയസാരത്തോടുകൂടഡയത്ര്‌ പ 


ഭാഷ ം----ഏതു (ബഹ്‌ മജ്‌ ഞാനിക്കു്‌ (ബ്രഹ്‌മം അറി 
യപ്പെടാത്തതാണെന്നു നിശ്ചയമു ണ്ടോ അവന്‍ (്ബഹ്‌മത്തെ 
നല്ലവണ്ണം അറിയുന്നു എന്നു സാരം. എന്നാല്‍, എനിക്കു 
(ബഹമത്തെ നല്ലവണ്ണം അറിയാമെന്നു നിശ്ചയമുള്ളവന്‌ 
(ബഹാമത്തെ അറിവാന്‍ പാടില്ല. വിദ്ധാന്മാര്‍ക്കും അവി 
ദ്വാന്മാര്‍ക്കും തന്നെയാണു ഇപ്പറഞ്ഞ രണ്ടു പക്ഷങ്ങളെന്നു 
പറയുന്നു: നല്ലവണ്ണം അറിയ്യന്നവര്‍ക്കു ---- വിദ്വാന്മാക്ക 
ബ്രഹ്മം അറിയപ്പെടാത്തതുതന്നെ. എന്നാല്‍ ഇന്ദ്രിയ ങ്ങാഠം, 
മനസ്സ്സ്‌--ബുദ്ധി ഇവയാണു” ആത്മാവെന്നു വിചാരിക്കുന്ന 
വേണ്ടും വണ്ണുമറിവില്പാത്തവരക്കു ബ്രഹ്‌മം അറിയപ്പെട്ടതാ 
കുന്നു. ഇവിടെ വേണ്ടുംവണ്ണം അറിപില്ലാത്തവരെന്നു പറ 
ഞ്ഞതു തീരെ അറിപില്പാത്തവരെജല്ല. എന്തെന്നാല്‍, 
അവര്‍ക്കു”, ഞങ്ങാംക്കു സ്രഹ്‌മത്തെ അറിയാമെന്നുള്ള 
വിചാരമേ ഉണ്ടാകയില്പല്ലോ. ഇന്ദ്രിയങ്ങഠം, മനസ്സ്‌ -ബുദ്ധി 
എന്നീ ഉപാധികളെ. ആത്മാവാണെന്നു വിചചാരിക്കുന്നവര്‍ക്കാ 
കട്ടെ, ബ്രഹമത്തെയും ഉപാധികളെയും വേര്‍തിരിച്ചുള്ള 
അനുഭവമില്ലാത്തതിനാലും ഉപാധികളെ അറിയാവുന്നതി 
നാലും പ്ബഹ്‌മം അറിയപ്പെട്ടതാണെന്നുള്ള തെററിദ്ധാരണ 
ഉണ്ടാകാവുന്നതാണു”. അതിനാല്‍ “:വിജ്ഞാതമവിജാനതാ* 
മെന്നുള്ളതു ശരിയായിട്ടുള്ളതല്പാത്ത അറിവിനെ ആക്ഷേ 
പിച്ചു പറഞ്ഞതാണു”. അല്ലെങ്കില്‍ പൂരവാര്‍ഭ്ധത്തില്‍ “അറി 
ഞ്ഞുകൂടാത്തവനു” അറിയാവുന്നതും അറിയാവുന്നവന്‌ അറീ 
ഞ്ഞുകൂടാത്തതുമാണു സ്രഹ്‌മം” എന്നു പറഞ്ഞതിനു കാരണം 
കാണിക്കുന്നതിനാകുന്നു “അവിജ്ഞാതം വിജാനതാം” എന്ന 
മുതലായ ഉത്തരാര്‍ദ്ധം എന്നും പറയാം. മുത്തുച്ചിപ്പി! മുതപാ 
യവയ്യടെ പരമാര്‍ത്ഥം (അവ ചിപ്പി മുതലായ വയാണെ 
ന്നുള്ള വാസ്മവം) അറിയാവുന്നവര്‍ക്ക്‌ അവയില്‍ ആരോപി 
ക്കുന്ന രൂപം മുതലായ വയ്യെപ്പററി അറിവുണാകയില്ലെന്നും , 
പരമാര്‍ത്ഥമറിഞ്ഞുകൂടാത്തവര്‍ക്കുമാത്രമേ ആരോപിക്കുന്ന 
രൂപാദികളെപ്പുററി അറിവുഒമൃയ എന്നുള്ളതും പ്രസിദ്ധമാ 
ണല്ലോ. അതുപോലെ (ബഹ'മത്തിരാ ജ്‌ ഞേയത്വം ജ്ഞാ 
നവിഷയത്വം -- അറിവിനു വിഷയമാണെന്നുള്ളതു”) ആരോ 
പിതമാകയാല്‍ അറിവുള്ള വര്‍ക്കു (ബഹ്‌മം അറിവിനു വിഷ 
യമാണെന്നു” --- അറിയപ്പെട്ടതാണെന്നു” - തോന്നുകയേ 
ഇല്ലെന്നു സാരം. 8 
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സാരം:---ര്ബഹ“മത്തെ എനിക്കു നല്ലവണ്ണം അറിയാ 
മെന്നു വിചാരിക്കാതെ, (രബഹ്‌മം അറിയപ്പെടാത്തതാ 
ണെന്നു വിച്ചാരിക്കുന്ന രബഹ്‌മജ്‌ഞാനി ശരിയായി 
(ബഹ?മത്തെ അറിയുന്നവന്‍തന്നെയാണു്‌. ഞാന്‍ ബ്രഹ്‌മ 
ത്തെ നല്ലവണ്ണം അറിയുന്നു എന്നാണു വിച്ചാരമെങ്കിര 
അവനു ശരിയായ (ബയഹ'മജ്‌ഞാനമില്പതന്നെ. ആദ്യം പറ 
ഞ്ഞവര്‍ വിദ്വാന്മാരും രണ്ടാമതു പറഞ്ഞവര്‍, അവിദ്വാന്മാരു 





മാണു. ് 


അറിവുള്ളവര്‍ക്കു (ബ്രഹ്‌മം അറിയപ്പപെടാത്തതാണെന്നു, 
തീര്‍ച്ചപ്പെടുത്തിപ്പറഞ്ഞുവല്ലോ. ബഹ ്‌മത്തെ തീരെ അറി 
യാന്‍ പാടില്ലെങ്കില്‍ (്ബരഹ്‌മജ്‌ഞന്മാര്‍ക്കും ലാകികന്മാക്ഷം 
ഭേദമില്ലെന്നു വരികയില്ലേ? അറിയയന്നവക്ക്‌” അറിയാന്‍പാടി 
ല്പാത്തതെന്നു പറയുന്നതു പരസ്പരവിരുദ്ധവുമാണു്‌. പിന്നെ 
എങ്ങനെയാണു ശരിയായി സ്രഹ്‌മത്തെ അറിയേണ്ടതു”? 
എന്നതിനു സമാധാനം പറയുന്നു :--- 


മ്രന്തം----പ്രതിബോധവിദിതം മതമമൃതത്വം ഹി വിന്ദതെ 


ആത്മനാ വിന്ദതേ വീയ്യം വിദ്യയാ വിന്ദതേ മൃതം 3 


പ്രതിബോധവിദിതം -- പ്രതിബോധവിദിതമാണെങ്കില്‍ --- 
(൦൬ഹ്‌മം ബോധംതോറും അറിയ 
പ്പെട്ടിരിക്കുന്നു എങ്കില്‍ 


(തത്‌) മതം ടാ: (അതു) മതംതന്നെ-- അതു ശരിയായ 
ജ്‌ ഞാനംതന്നെ. 

ഹി ടേ എന്തെന്നാല്‍ 

(തസ്മാത്‌) ടം അതില്‍നിന്നു ൭ പ്രതിബോധം 
അറിയപ്പപെട്ടതായ അതില്‍നിന്നു 

അമൃതത്വം  അമുതത്വത്തെ .- സ്വാത്മാവിലുള്ള 
അവസ്ഥാനത്തെ ടം മോക്ഷത്തെ 

വിന്ദതേ ടേ ലഭിക്കുന്നു. 

ആത്മനാ -- ആത്മാവിനാല്‍ - സ്വന്തരൂുപത്താല്‍ 

പിധ്യം ച വീയ്യത്തെ ബലത്തെ, അല്ലെങ്കില്‍ 


സ്ാമരത്ഥൃത്തെ 
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വിന്ദതേ മാ ലഭിക്കുന്നു. 
വിദ്യയാ ടോ വിദ്യകൊണ്ടു” ടട ആത്മവിഷയക 
മായ വിദ്യ (്ഭ്‌ഞാനംകൊണ്ടു* 


അമൃതം ടേ അമൃതത്തെ - മോക്ഷത്തെ 
വിന്ദതേ ലഭിക്കുന്നു. 


൮ 


ഭാഷ്യം :---ബോധംതോറും അറിയപ്പെട്ടതു” എന്നിടത്തു 
ബോധശബ്ും ബുദ്ധിയിലുണ്ടാകുന്ന പ്രത്യയങ്ങളെ (ജ്ഞാന 
ങ്ങളെ) കുറിക്കുന്നു. എല്ലാ. പ്രത്യയങ്ങളും ആര്‍ക്കു വിഷയമാ 
കുന്നവോ ആ ആത്മാവു” എല്ലാ ബോധങ്ങളേയും അറിയൃയകയഷ്ും, 
എല്ലാ ബോധങ്ങളിലും സാക്ഷിയായിരിക്കയും ചെയ്യുന്ന 
ചൈതനൃശക്തിസ്വരൂപമാത്രനാണു്‌. എല്ലാ ബോധങ്ങ 
ളിലും ബോധങ്ങളാല്‍ത്തന്നെ, യാതൊരു വിശേഷവും 
കൂടാതെ അറിയിക്കപ്പെടുന്നവനുമാണു'. ആത്മാവിനെ അറി 
യന്നതിനു വേറേവഴിയില്ല. അതിനാല്‍ ബോധങ്ങളുടെ 
എല്പാം അന്തയ്യാമിയായ .ആത്മാവായിട്ടാണ്‌ പസ്രഹ്‌മത്തെ 
അറിഞ്ഞതെങ്കില്‍ അതു ശരിയായ അറിവുതന്നെ. ഏതു 
ചൈതനൃയസ്വരൂപത്തില്‍ ഞാന്‍ എന്‍െറ ബോധത്തിനു 
സാക്ഷിയായിരിക്കുനസനവോ ആ ചിത്ധവവരൂപം എല്പായിടത്തും 
ഒരുപോലെ ഉള്ളതാകയാല്‍ ഞാന്‍ എല്പാ ദേഹത്തിലും 
സാക്ഷിതന്നെ. ഭേദം, ഉല്‍പത്തി, നാശം മുതലായതൊന്നും 
സാക്ഷിയിലുള്ളതല്പ. അതിനാല്‍ സര്‍വബോധങ്ങാംക്കും 
സാക്ഷിയാണെന്നുവരുമ്പോഠം ഉല്‍പത്തി, നാശം ഇവയി 
ല്ലാത്ത ബോധസ്വരൂപനാണെന്നും നിത്യനാണെന്നും വിശു 
ദ്ധസ്വരൂപനാണെന്നും ആത്മാവാണെന്നും കര്‍ത്തൃത്വഭോക്തു 
ത്വാദികളൊന്നുമില്ലാത്തവനാണെന്നും, വൃത്്യാസപ്പെട്ട ലക്ഷ 
ണമൊന്നുമില്പാത്തതിനാല്‍, ഘടം. പര്‍വതഥഗുഹ മുതലായ 
വയില്‍ ആകാശമെന്നപോലെ എല്ലാ ഭൂതങ്ങളിലും ഒന്നാ 


ണെന്നും സിദ്ധിക്കുന്നു. വിദിതമല്ലാത്തതും അവിദിത 





മല്പാത്തതും (അറിയപ്പെട്ടതും അറിയപ്പെടാത്തതുമല്പാത്തതു") 
ആനെ” ബ്രഹ്‌മമെന്നാണു”്‌ ആഗമവാകൃത്തിന്‍െറ അര്‍ത്ഥം. 
ഇപ്രകാരം പരിശുദ്‌ധനാണെന്നു പറഞ്ഞവസാനിപ്പിച്ചിരി 
കടന്നു. ദുഷ്യേരദൃഷ്യാ ശ്രുതേഃ ശ്രോതാ. മതേമ്മന്താ വിജ്ഞാതേര്‍ 


വിജ്‌ ഞാതാ്‌ (കണ്ണിനു കാണുന്ന ആളും ചെവിക്കു 
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കേഠാക്കുന്നവനും മനസ്സ്സിനു മനനംചെയ്യുന്നവനും അറിവിന്‌ 
അറിയുന്നവനും) എന്നാണല്ലോ വേറേ ശ്രുതിയും പറയുന്നതു”. 


ഇനി “പ്രതി ബോധവിദിതം എന്നതിനു്‌, ബോധക്രിയ 
(അറിയുക എന്നുള്ള ക്രിയ) ആകുന്ന അടയാളംകൊണ്ടു”, പ്ൃക്ഷ 
ശാഖാചലനംകൊണ്ടു വായ്യവിനെ എന്നപോലെ, ആക്രിയ 
യൃടെ കത്താവിനെ അറിയുക എന്നാണു്‌ അര്‍ത്ഥമെന്നു പറയു 
കയാണെങ്കില്‍, ബോധശക്രിയാശക്തിയോടുകൂടിയ ആത്മാവു 
ബോധസ്വരൂപന്‍തന്നെയല്ലെന്നും ദ്രവമാണെന്നും വരും. 
ബ്വോധം, ഉണ്ടാവുകയും നശിക്കയയം ചെയ്യുന്നതാകുന്നു. 
ബോധം ഉണ്ടാകു മ്പോഠം ബോധക്രിയ ആത്മാവിനു വിശേഷ 
ണമാകും. അതായതു” ആത്മാവു ബോധക്രിയയുള്ളവനായി 
ത്തീരും. ബോധം നശിക്കുമ്പോഠം ബോധംകൂടാതെ വെറും 
(വിശേഷണമൊന്നുമില്ലാത്തു) ദ്രവ്യംതന്നെ ആയിരിക്കയും 
ചെയ്യം. ഇങ്ങനെയാകുമ്പോഠം ആത്മാവു വികാരമുള്ള ൨.൯൦ 
അവയവങ്ങളോടുകൂടിയവനും അനിത്ൃയനും അശുദ്‌ധനും 
മററുമാണെന്നുള്ള ദോഷങ്ങഠം ഒഴിക്കുവാന്‍ പാടില്ലാത്തവയാ 
യിത്തീരുന്നു. 


ഇനിയും, :“ബോധമെന്നതു” ആത്മാവിനും മനസ്സിനും 
തമ്മിലുള്ള സംയോഗം കൊണ്ടുണ്ടാകുന്നതാണദു്‌. അതു സമ 
വായസംബന്ധത്താല്‍ ആത്മാവിലിരിക്കുന്നു. അതിനാല്‍ 
ആണു്‌ ആത്മാവു്‌ അറിയയന്നവനെ ന്നോ അറിവുള്ളവനെന്നോ 
പറയുന്നതു”, അല്പാതെ ആത്മാവു വികാരാത്മക നായതുകൊ 
ഞ്ടല്പ; എന്നാല്‍ ദ്രവ്യംതന്നെയാണുതാനും. ഘടത്തില്‍ ചുവ 
പ്പുനിറം സമവായ സംബന്ധത്താല്‍ ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്നതുപോ 
ലെയാണു* ആത്മാവില്‍ ജ്‌ഞാനം ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്നതു്‌.”” 
എന്നുള്ള വൈശേഷികമതത്തിലും, (്ബഹ്‌മം അച്ചേതനു 
മായ ഒരു ദ്രവ്യം മാത്രമാണെന്നു വരുന്നതിനാല്‍ *വിജ്‌ ഞാന 
മാനന്ദം (ബഹ്‌മ (.ബഹ്‌മം വിജ്‌ ഞാനാനന്ദസ്വരൂപഥമാ 
കുന്നു) എന്നു തുടങ്ങിയ ശ്രുതികളോട ചേരാതെ വരും എന്നു 
മാത്രമല്പ, ആത്മാവിനു” അവയവമില്പാത്തതിനാല്‍ ഒരിടത്തു 
മനസ്സിന്‍െറ സംയോഗമുണ്ടായി എന്നും മറെറാരിടത്തുണ്ടാ 
യില്ലെന്നും പറവാന്‍ സാധിക്കയില്ല. മനസ്സ്‌ എപ്പോഴേം 
ആത്മാവിനോടു ചേരന്നിരിക്കുന്നതുമാണറു”. അതിനാല്‍ 
സ്‌മൃതി (ഓര്‍മ്മ) ഗ്രഹണകാലത്തില്‍ (മനസ്സിലാക്കുന്ന സമ 


[മ: 2.4] ശാങ്കരഭാഷൃസാരത്തോടുകൂടിയതു്‌. 30) 


യത്തു”) ഉണ്ടാകയില്ലെന്നും മററു സമയങ്ങളിലേ ഉണ്ടാകയുള്ള 
എന്നും ഉള്ള നിയമത്തിനു” ഉപപത്തി ഇല്പാതെവരികഷയും 
ചെയ്യും. എന്തെന്നാല്‍ ഗ്രഹിക്കുന്ന സമയത്തും, സംസ്ക്ാരത്തോ 
ട്കൂടിയ ആത്മാവിനും മനസ്സിനും തമ്മില്‍ സംയോഗമുള്ളതി 
നാല്‍ സ്‌മൃതി ഉണ്ടാകേണ്ടതാണല്ലേോ. ആത്മാവിനു മറെറാ 
ന്നിനോടു സംസര്‍ഗ്ഗമുണ്ടെന്നു പറയുന്നതും ശ്രുതിഷ്കകും സ്തൃതിക്കും 
ന്യായത്തിനും വിരുദ“ധമായ കല്പനയാണ്‌ ““അസങ' 
ഗോനഹി സജ്ജതേ" (അസങ്‌ഗനായ ആത്മാവു” ഒന്നി 
നോട്ടം ചേരുകയില്ല) “അസക്തം സര്‍വട്ടത്‌?” (്യാതൊന്നി 
നോടും ചേരാത്തതും സര്‍വത്തേയും ഭരിക്കുന്നതുമാകുന്നു) 
എന്നു ശ്രുതിയയം സ്‌മദൃതിയും പറയുന്നു. ന്യായവും, “ഗുണമു 
്ളതു” ഗ്രണമുള്ളതിനോടട ചേരും, വേറേജാതിയിലുള്ളതി 
നോട ചേരുകയില്ല” എന്നാണ്‌. അതിനാല്‍ യാതൊരു 
ഗുണവും വിശേഷവുമില്പാത്തതും എല്പാററിലും നിന്നു വൃത്യയാ 
സപ്പെട്ട ലക്ഷണത്തോടുകൂടിയതുമായ വസ്തു വേറേ ജാതിയില്‍ 
പ്പെട്ട ഒന്നിനോട്ട ചേരുന്നു എന്നു പറയുന്നതു സ്യായവിരുഭ്ധ 
മാണു“, അതിനാല്‍ എല്പാബോധവും ബോദ്ധാവുമാണ്ട്‌ 
ആത്മാവെന്നുവന്നാല്‍മാത്രമേ, നിത്യവും കുറവില്പാത്തതുമായ 
വിജ്ഞാനസ്വരൂപമാകുന്ന ജ്യോതിസ്സ്റായ ആത്മാവാകുന്നു 
ബ്രഹ്മം എന്നുള്ള അര്‍ത്ഥം സിദ്ധിക്കയയള്ള. മറെറാരുപ്രകഠര 
ത്തില്‍ സിദ്ധിക്കയില്ല. അതിനാല്‍ $പ്രതിബോധവിദിത” 
മെന്നതിന്‍െറ അര്‍ത്ഥം നാം വ്യാഖ്യാനിച്ചതുപോലെതന്നെ. 


“പ്രതിബോധവിദി.'മെന്ന വാക്യത്തിന്‌, ആത്മാവു" 
ആത്മാവിനെക്കൊണ്ടുതന്നെ അറിയപ്പ്െടേണ്ടതാനണ്‌ എന്നു്‌ 
അരത്ഥം പറയാറുള്ളതും ഉപാധിയയള്ള പക്ഷത്തില്‍ ആണെ. 
ആത്മാവിനു, ബുദ്ധിഷാകുന്ന ഉപാധിയയടെരുപത്തില്‍ ഭേദം 
കല്ലിച്ചിട്ടതന്നെയാണു” ആത്മാവിനെക്കൊണ്ടു” ആത്മാ 
വിനെ അറിയുന്നു എന്നുള്ള അര്‍ത്ഥത്തില്‍ “ആത്മനൈവാ ഗ്‌ 
ത്മാനം പശ്യതി" “സ്വയമേവാ  ത്മനാത്മാ ൦ നം വേത്ഥ 
ത്വം പുരുഷോത്തമ”? എന്നുള്ള സംവ്ൃയവഹാരം. യാതൊരു 
പാധിയ്യം ഇല്പാത്ത ആത്മാവു”, തന്നെക്കൊണ്ടുതന്നെ അറിയേ 
ണ്ടതെന്നോ മറെറാന്നുകൊണ്ടു അറിയഷേണ്ടതെന്നോ വരിക 
യില്ല. അതുതന്നെ ബോധസ്വരൂപമാണു. അതിനാല്‍ വെളി 
ച്ചത്തിനു മറെറാരു വെളിച്ചത്തിന്‍െറ ആവശ്യമില്പാത്തതു 


40 കേനോപനിഷത്തു" ൩:42. 


പോലെ അതിനു മറെറാരറിവിന്‍െറ ആവശ്യമില്ല. പിനെ 
ബദ'ധന്മാര്‍ ആത്മാവിനെ തന്നെത്താന്‍ അറിയേഷ്ടുനാ 
വിജ്ഞാനമായിട്ടാണല്ലോ പറയുന്നതു”. അതു നിങഞ്ങാംക്കും 
സ്വീകരിച്ചുകൂടേ? എന്നാണെങ്കില്‍, അവരുടെ പക്ഷത്തില്‍ 
ക്ഷണികമായ വിജ്ഞാനമാണ്‌ ആത്മാവു”. ഒരുക്ഷണത്തി 
ലുള്ള ആത്മാവും വേറൊരുക്ഷണത്തിലുള്ള ആത്മാവും വേറേ 
യാണു”. വര്‍ത്തമാനകാലത്തിലുള്ളതിനെ മാത്രമേ പ്രത്യ 
ക്ഷം കൊണ്ടു ഗ്രഹിപ്പാന്‍ കഴികയുള്ള. അതിനാല്‍, ഒരുക്ഷണ 
ത്തിലുള്ള വിജ്ഞാനത്തിനു മറെറാരുക്ഷണത്തിലുള്ള വിജ്ഞാ 
നത്തെ പ്രതൃക്ഷമാക്കുവാന്‍ സാധിക്കയില്ല. ആത്മാവു” ക്ഷണ 
ഭംഗുരമാണെന്നും വരും. സ്വസം വേദ്ൃമായിട്ടു ഒരു സാക്ഷി 
യെ അംഗീകരിക്കാത്തതിനാല്‍ അവരുടെ പക്ഷത്തില്‍ 
വിജ്ഞാനമാത്മാവല്ലെന്നും വരും. ഇതെല്ലാം ശ്രുതിവിരുദ്‌ധ 
മാണുതാനും. അറിയുന്നവന്‍െറ അറിവാരനുള്ള ശക്തിഷ്ണ്കു ഒരി 
ക്കലും കുറവുവരികയില്പ. എന്തെന്നാല്‍ അതു” നശിക്കാത്ത 
താകുന്നു. നിത്യം വിഭൂം സരവഗതം്‌ “സവാ ഏഷ മഹാനജ 
ആത്മാ , ജരോ , മരോയ മതോ , ഭയഃ* ഇത്യാദി ശ്രുതികഠം 
ബനദ്‌ധന്മാരുടെ അഭിപ്രായത്തോടു യോജിക്കയില്ല. 


പ്രതിബോധം എന്നതിനു്‌ ഉറങ്ങുന്നവനുള്ളതുപോലെ 
നിമിത്തം കൂടാതെയുള്ള ബോധമാണെന്ന ചിലര അര്‍ത്ഥം 
കല്ല്രിക്കാറുണ്ടു”. ഒന്നാമതായി അറിയയന്നതാണു പ്രതിബോധ 
മെന്നു ചേറേ ചിലരും പറയുന്നു. നിമിത്തം കൂടാതെയുള്ളതാ 
യാല്യം നിമിത്തമുള്ളതായാലും ആദ്ൃമുള്ളതായാലും വിണ്ടുമു 
ണ്ടാകുന്നതായാലും അതു ബോധംതന്നെയാണല്ലേം. 


പ്രതിബോധവിദിതമെന്നുപറഞ്ഞ .പ്രതിബോധത്തില്‍ 
നിന്നു സ്വാത്മരുപത്തിലുള്ള സ്ഥിതിയാകുന്ന മോക്ഷം ലഭി 
ക്കുന്നതിലാണറു” അതു ശരിയായ അറിവാണെന്നു പറഞ്ഞതു”. 
ബോധം സര്‍വാന്തഷയുാമിയായ ആത്മാവിനെ വിഷഷയിീകരി 
ക്കുന്നതുകൊണ്ടാണു അതു മോക്ഷത്തിനു കറരണമാകുന്നതും, 
ആത്മാവു” ആത്മാവല്പാത്തതായിരിക്കുന്നതു അമൃതത്വമാക 
യില്പല്വോ. ആത്മാവു” ആത്മാവുതന്നെയായിരുന്നാല്‍ വേറേ 
നിമിത്തമെഠന്നും കൂടാതെതന്നെ അമൃതത്വം സിദ്‌ ധിക്കയും 
ചെയ്യുന്നു. അവിദ്യകൊണ്ടു്‌ ആത്മാവല്പാത്ത ദേഹാദിക കെ 
ആത്മാവാണെന്നു ധരിക്കുന്നതുതന്നെയാണുു മര്‍ത്തൃത്വം. 


[മ : 2.3] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു്‌ ടി [ 


പറഞ്ഞപ്രകാരമുള്ള ആത്മവിദ്യകൊണന്ട അമൃുതത്വത്തെ ലഭി 
ക്കുന്നതെ.ങ്ങനെയെന്നുള്ളതു പറയുന്നു:---സ്വന്തമായ സ്വര്ര 
പത്താല്‍ മൂത്ൃവിനെ ജയിപ്പാനുള്ള ബലം സിദ്‌ധിക്കും. 
അനിത്യവസ്തക്കളായ ധനം, സഹായന്മാര്‍, മന്ത്രം, ഓഷധംം, 
തപസ്സ്‌, യോഗം മുതലായവയാല്‍ ഉണ്ടാകുന്ന വീയ്യുംകൊംണു 
മുതൃവിനെ തോല്ലിക്കാന്‍ സാധിക്കയില്ല. ആത്മവിദ്യ 
കൊണ്ടുലഭിക്കുന്ന വീയ്യമാകട്ടെ തന്നെക്കൊണ്ടുതന്നെ തനിക്കു 
സിദ'ധിക്കുന്നതാകുന്നു. മറെറാന്നുകൊണഞ്ടല്ല. അതു മററുപാ 
യങ്ങളാല്‍ സിദ്‌ധിക്കാത്തതാകയാല്‍ അതുകൊണ്ടു മൃത്യു 
വിനെ തോല്പിക്കാന്‍ കഴിയും. ഇപ്രകാരം ആത്‌മവിദ്യയില്‍ 
നിന്ന സിദ്‌ധിക്കുന്ന ബലം ആത്‌മാവിനെക്കൊണ്ടുതന്നെ 
ഉള്ളതാകയാല്‍ ആണു വിദ്യകൊണ്ടു* അമൃതത്തെ ലഭിക്കും 
എന്നു പറഞ്ഞതു”. “നായമാത്‌മാ ബലഹീനേന ലഭ്യ? (ഈ 
ആത്‌മാവു*” ബലഹീനനു ലഭിക്കുന്നതല്ല) എന്നു” ആഥര്‍വണ 
ത്തില്‍ പറഞ്ഞിരിക്കുന്നു. അതിനാല്‍, പ്രതിബോധവിദി 
തമാണെങ്കില്‍ അതു ശരിയായ ജ്‌ഞാനംതന്നെ എന്നതി 
ലേയ്ക്കു” “അമൃതത്വം ഹി വിന്ദതേ” എന്നുകാണിച്ച ന്യായം 
ശരിതന്നെ. 14 


സാരം----അറിയാന്‍പാടില്ലപാത്തവക്ക ബ്രഹ്‌മജ്‌ ഞാന 
മുണ്ടെന്നാണടല്പാ മുമ്പിലത്തെമന്തുത്തില്‍ പഠഞ്ഞതു“്‌. അങ്ങ 
നെയാണെങ്കില്‍ സുഷുഫ്ലി, ബോധക്കേടുമുതലായ സന്ദര്‍ഭ 
ങ്ങളില്‍ ആക്കം ഒരു ജ്‌ഞാനവുമില്പാത്തതിനാല്‍ അവര്‍ 
ബ്രഹ്മജ്‌ഞന്മാരാണെന്നു വരുമല്ലോ. എന്ന സംശയത്തെ 
പരിഹരിച്ചുകൊണ്ടു . പറയുന്നതാണ്‌ ഈ  മന്ദ്രം. എല്ലാ 
ജഞാനങ്ങളും അടങ്ങിപ്പോകുന്ന സുഷ്ുപ്പ്്ലാദികളിലല്പ 
ബ്രഹ്മജ്‌ ഞാനമുണ്ടെന്നു പറഞ്ഞതു”. നമുക്കുണ്ടാകുന്ന അറിവു 
കളിലൊക്കെ സാക്ഷിയായിരിക്കുന്ന ഒരു ചൈതനൃമുണ്ടു”. 
അതു തനീയേ വെളിപ്പെടുന്നതല്പാതെ അതിനെ ആര്‍ക്കും 
മറെറാന്നുകൊന്ടു” അറിവാന്‍ സാധിക്കയില്ല. ഓരോ 
ജ്ഞാനത്തിലും വെളിപ്പെടുന്ന ചൈതന്യമാണു്‌ ബ്രഹ്മമെ 
ന്നുള്ള അനുഭവമുണ്ടായാല്‍ അതു അമൂതത്വത്തിനു കാരണമാ 
യിത്തിരും. എന്തെന്നാല്‍, അതുകൊണ്ടു അവിദ്യാനിവ്ൃവത്തിക്കു 
കാരണമായ വിീയ്യമുണ്ടാകും. കരര്‍മ്മലേശംപോലും തആമവ 
ശൃമില്ലാത്ത ആത്‌മസ്വരൂപസാക്ഷാ ല്‍ക്കാരരൂപമായ 
വിദ്യകൊണ്ടു” ആത്‌ മാവല്പാത്തതിനെ ആതമാവെന്നു 


ക്‌ ശാങ്കരഭാഷ്ൃയസാരത്തോടുകൂടിയതു. [മ:2.- 


തെററിദ്ധരിക്കയാലുണ്ടായിട്ടുള്ള ദുഃഖമാകുന്ന മരണത്തിനുള്ള 
കാരണം നീങ്ങി, നിര്‍വികാരമായ ആത്‌മാവു. സ്വന്തരൂപ 





ത്തില്‍ സ്ഥിതിചെയ്യുന്ന അവസ്ഥയാകുന്ന മോക്ഷം 
ലഭിക്കും . 12 
മന്ത്രം: ഇഹ ചേദവേദീദ്ഥ സത്യമസ്ത 


ന ചേദിഹാവേദീനയഹതീ വിനഷ്യിഃ 
ഭൂതേഷു ഭൂതേഷു വിചിത്ൃയ ധീരാഃ 
പ്രേത്യയാസ്മാല്ലോകാദമൃതാ ഭവന്തി. 19 


ഇഹ ടോ ഈ ജന്മത്തില്‍ത്തന്നെ - ഈ മനുഷ്യ 
ജന്മത്തില്‍ത്തന്നെ 

അവേദീത്‌ ചേത്‌ ം അറിഞ്ഞു എങ്കില്‍ --: മുന്‍പറഞ്ഞ 
വിധത്തിലുള്ള ആത്‌മാവിനെ 
അറിഞ്ഞാല്‍ 

അഥ സത്യം അസ്തി ടെ ആ സത്യം ഉണ്ടു” _. ഈ മനുഷ്ൃജ 


ന്മത്തില്‍ വിനാശമില്പവായ്‌കയോ, 
പ്രയോജനമോ, സാധുത്വമോ പര 
മാര്‍ത്ഥതയോ ഉണ്ടു്‌. 
ഇഹ -:ം ഈ ജീവിതത്തില്‍ 


ന ചേത്‌ അവേദീത' ം- അറിയാതിരുന്നാല്‍ . അധികാരി 


യായുള്ളവന്‍ ആത്മാവിനെ അറി 
യാതിരുന്നാല്‍ 


മഹതീ - മഹതിയായ ദീര്‍ഘമായ -ം- 
അവസാനമില്ലാത്ത 

ഡിവഷ്ഠിഃ വിനാശം ം ജന്മം, ജര, മരണം 
മുതലായവയയടെ ഒരിക്കലും അവ 
സാനിക്കാത്ത തുടര്‍ച്ചയാകുന്ന 
സംസാരഗതി (ഉണ്ടാകും) 

(തസ്മാത') ട (അതിനാല്‍) 

ധീരാഃ ധീരന്മാര്‍ -- ബുദ്ധിമാന്മാര്‍ -- ഈ 
ഗുണദോഷങ്ങളെ അറിയുന്ന ബ്രഹ്മ 
ജ്ഞന്മാര 


ഭൂതേഷു ഭൂതേഷു 


] 


ഭൂതങ്ങഠംതോറും ട ചരങ്ങളും അച 
രങ്ങളമായ എപ്പ ഭൂതങ്ങളിലും. 


മ:2.5] കേനോപനിഷത്തു” 48. 


വിചിത്ൃയ ചേ അറിഞ്ഞിട്ടു” -: ഒരേ ആത്‌മതത്വ 
മായ ബ്രഹ്മത്തെ സാക്ഷാല്‍ക്കരി 
ച്ചിട്ട്‌ 

അസ്മാാത്‌ ലോകാത്‌ . ഈ ലോകത്തില്‍നിന്നു” - എന്‍െറ 


എന്നും ഞാന്‍ എന്നുമുള്ള അഭിമാന 

മാകുന്ന ഈ ലോകത്തില്‍നിന്നത്‌ 

പ്രേത്യ ടം പ്രഗമിച്ചിട്ട്‌ -: പിന്‍തിരിഞ്ഞിട്ട്‌ 
അമുതാഃ ട്‌ അമൃതന്മാരായിട എല്ലാ ആതമാ 
വിനോടും ചേര്‍ന്നു ഒന്നായിത്തീ 

രക എന്ന അദ്വൈതാവസ്ഥയെ- 


പ്രാപിച്ചു ബ്രഹ്മമായി 
ഭവന്തി ടം തീരുന്നു. 





ഭാഷ്യം സംസാരഭുഃഖം അധികമുള്ള ദേവന്മാര്‍, 
മനുഷ്യര്‍ തിരക്കുക ഠം, പ്രേതങ്ങഠം മുതലായ പ്രാണിസമൂഹ 
ങ്ങാംക്കു” അജ്‌ഞാനം നിമിത്തം ജന്മം, ജര, മരണം, രോഗം 
മുതലായതുണ്ടാകുന്നതു കഷ്‌ടമായിട്ടുള്ളതാണല്ലോ. അതു 
കൊണ്ടു മനുഷ്യന്‍ ഈ ജന്മത്തില്‍ത്തന്നെ, അധികാരവം 
സാമര്‍ത്ഥൃവുമുള്ളവനായിരിക്കുമ്പോഠം മുന്‍പറഞ്ഞപ്രകാര 
മുള്ള ആത്‌മാവിനെ, പറഞ്ഞപ്രകാരത്തില്‍ അറിയുകയാണബെ 
കില്‍ ഈ മനുഷ്ൃജനമത്തില്‍ നാശമില്പായ“കയോ, പ്രയോജ 
നമോ, സാധുത്വമോ, പരമാര്‍ത്ഥതയോ വാസ്പവത്തില്‍ 
ഉണ്ടു”. അധികാരമുള്ളവന്‍, ജീവിച്ചിരിക്കുമ്പോഠം അറിയാ 
തിരിക്കയാണെങ്കില്‍ ഒരിക്കലും ഒടു ങ്ങാത്തജന്മം, ജര, മരണം 
മുതലായതിന്‍െറ തുടര്‍ച്ചയാകുന്ന സംസാരഗതി സംഭവിക്കു 
തന്നെചെയ്യും. ഈ ഗുണദോഷങ്ങളെ അറിയയന്ന ബുദ്ധിമാ 
ന്മാരായ ബ്ലാഹ്മണര്‍ ചരങ്ങളും അചരങ്ങളുമായ എല്ലാ ഭൂത 
ങ്ങളിലും ഒന്നായിരിക്കുന്ന ആത്‌മതത്ത്വമാകുന്ന ബ്രഹ്മത്തെ 
സാക്ഷാല്‍ക്കരിച്ചു” എന്‍െറ എന്നും ഞാന്‍ എന്നുമുള്ള അഭിമാ 
നമാകുന്ന ഈ ലോകത്തില്‍നിന്നു പിന്‍വാങ്ങി എല്ലാ 
ആത്‌മാവുമൊന്നാണെന്നുള്ള അനുഭവമാകുന്ന അദ്വധൈതാവ 
സ്ഥയെ പ്രാപിച്ചു ബ്രഹ്‌മമായിത്തന്നെ തീരുന്നു. ““സ.യോ 
ഹ വൈ പരമം ബ്രഹ്മ വേദ ബ്രഫ്ൈവ ഭവതി? * (പരമായ 


44. കേനോപനിഷത്തു” [മ:2. 7] 


(ബഹ”മത്തെ അറിയുന്നവന്‍ (ബഹ്‌മമായിത്തന്നെതീരുന്നു 
എന്നു ശ്രുതി പറയന്നു. 14 


രണ്ടാം ഖണ്ഡം കഴിഞ്ഞു. 


ക്ലി... കത 


ഭാ:----“അവിജ്‌ഞാതം വിജാനതാം വിജ്‌ഞാത 
മവിജാനതാം?” ഇത്യാദി കേഠംക്കുമ്പോഠം, “വാസ്തവത്തില്‍ 
ഉള്ളതെല്ലാം പലമാതിരി പ്രമാണങ്ങളെക്കൊണ്ടെ” അറിയപ്പെ 
ട്ടിട്ടുണ്ട്‌, മുയലിന്‍െറ കൊമ്പപോലെ വാസ്പവത്തില്‍ ഇല്ലാ 
ത്തതുമാത്രമാണു അറിയപ്പെടാത്തതു”. (ബ്രഹ്‌മം അറിയ 
പ്പെടാത്തതാകയാല്‍ അതും ഇല്പാത്തതുതന്നെ.” എന്നിങ്ങനെ 
മന്ദബൃദ്ധികരംക്കു വ്യാമോഹമുണ്ടാകരുതെന്നു വിചാരിച്ചു 
അതിന്നായി ഒരു കഥ പറവാന്‍ തുടങ്ങുന്നു. എന്തെന്നാല്‍, 
ആ ബ്രഹ്‌മംതന്നെയാണു്‌ എല്ലാ പ്രകാരത്തിലും ലോക 
ത്തിന്‍െറ നിയന്താവായ്യം, ദേവന്മാക്കം പരനായ ദേവ 
നായ്യം, എളുപ്പത്തില്‍ അറിയാന്‍സാധധിക്കാത്തവനായും 
ഈശ്വരന്മാര്‍ക്കും ഈശ്വരനായയം, ദേവന്മാക്കു ജയത്തിനും 
അസുരന്മാക്കു പരാജയത്തിനും കാരണമായും ഇരിക്കുന്നതു“; 
അതു” ഇല്ലെന്ന്‌ എങ്ങനെ പറയ്യം? എന്നു മുന്‍പണഞ്ഞ മന്ദ 
ബുഭദ്ധികളുടെ വ്യാമോഹത്തെ നീക്കുന്നതിനുള്ള വാക്കുകളാണസ 
പറവാ൯ പോകുന്നതു”. അല്ലെങ്കില്‍, (ബഹ്‌ മവിജ ഞാനം 
കൊണ്ടു” അഗ്നിമുതലായ ദേവന്മാര്‍ ദേവന്മാരില്‍ ശ്രേഷ്ടത്വം 
പ്രാപിച്ചതും ഇന്ദ്രന്‍ അവരെ എല്ലാവരെക്കാളം അധികം 
ശ്രേഷ്ലനായതും എങ്ങനെയാണെന്നു കാണിച്ചു (്രഹ്‌മവി 
ദൃയെ സ്കൂതിപ്പാന്‍ തുടങ്ങുന്നു എന്നും പറയാം. അല്ലെങ്കില്‍, 
അഗ്നിമുതലായ അതിതേജസ്വികഠംപോലും വളരെ ക്രേശി 
ച്ചാണു ബ്രഹ്‌മത്തെ അറിഞ്ഞിട്ടുള്ളതു”; ദേവന്മാരുടെ 
ഈശ്വരനായിരുന്നിട്ടും ഇന്ദ്രനും (ബഹ"മജ്‌ഞാനത്തിനായി 
വളരെ ക്രേശം അനുഭവിച്ചു; എന്നിങ്ങനെ (ബ്രഹ്‌മത്തെ 
അറിവാന്‍ വളരെ പ്രയാസമുണ്ടെന്നു കാണിപ്പാനായിട്ടാണെ 
താഴെ പറയുന്ന കഥ എന്നും വിചാരിക്കാം. അതുമല്ലെങ്കില്‍ 
ഇനി മന്ദാധികാരികഠംക്കായി പറവാന്‍ പോകുന്ന സഗ്ൃണ 
(ബഹ്‌ മോപാസനവിധിയുടെ പ്രാധാന്യത്തെ കാണിപ്പ്യാ 
നായിപ്പറയുന്നു എന്നും പറയാം. പ്രാണികഠംക്കു രബ്രഹ"മ 


നി ശാങ്കരഭാഷൃസ്വാരത്തോടുകൂടിയതു”. 40 


വിദ്ൃയയില്പായ്‌ കയാല്‍ ദേവന്മാര്‍ക്കു തങ്ങളാണു ജയിച്ച 
തെന്നും മററും തോന്നിയതുപോലെ, താന്‍ കത്താവാണെന്നും 
മററും തോന്നുന്നതു തെററാണെന്നു കാണിപ്പാനായിട്ടാണു 
പറവാ൯പോകുന്ന ആഖ്യായിക എന്നു വിചാരിക്കുന്നതിരനും 
വിരോധമില്ല. 





മന്ത്രം :--ബ്രഹ”്‌മ ഹ ദേവേഭ്യോ വിജിഗ്യ 
തന്ധ്യ ഹ ബ്രഹ”മണോ വിജയേ ദേവാ അമഹീയന്ത 
ത ഐക്ഷന്താസ്മാകമേവായം വിജയോ-- 
൧ സ്മാകമേവായം മഹിമേതി. 1. 
ബ്രഹ്‌മ ട: മുന്‍പറഞ്ഞ ലക്ഷണങ്ങളോട 
കൂടിയ ബ്രഹര്‍്‌മം 
ദേവേഭ്യഃ - ദേവന്മാര്‍ക്കുവേണ്ടി 
വിജിഗ്യേ ഹ - ജയിച്ചുപോല്‍ ടം ദേവന്മാരും 
അസുരന്മാരും തമ്മിലുണ്ടായ 
യുദ്ധത്തില്‍ ലോകശ്ര്രുക്കളം 
ഈശ്വരന്‍ നിശ്ചയി ച്ചിട്ടുള്ള 
മഡ്യാദകകഷെ ലങ്‌ ഘിക്കുന്നവരു 
മായ അസ്മാന്മാരെ ജയിച്ചു 
ച്പോരര്‍. 
തസ്യ ബ്രഹ”്‌മണഃ - ആ ബ്രഹ”മത്തിന്‍െറ 
വിജയേ ച: വിജയത്തില്‍ 
ദേവാഃ  ദേവന്മാര -- അഗ്നി മുതലായ 
ദേവന്മാര 
അമഹീയന്ത : മാഹാത്മൃത്തെ പ്രാപിച്ചു. 
തേ _- അവര്‍ -- ആ ദേവന്മാര്‍ 


ഈ വിജയം 


അയം വിജയ 
അസ്മാകം ഏവ 
അയം മഹിമാ ടം. ഈ മാഹാത്മ്യം -- അഗ്നിത്വം, 


നമ്മുടെതന്നെ 


॥ 


വായൃത്വം, ഇന്ദ്രത്വം മുതലായി 
അസുരന്മാരെ ജയിച്ചതുകൊണ്ടു 
സിദ്ധിച്ച മാഹാത്മ്യം. 
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അസ്ധ്ധാകം ഏവ ട നമ്മുടേതുതന്നെ 


ഇതി ഐക്ഷന്ത -- എന്നു വിചാരിച്ചു. 


ഭാ:--മുമ്പ പറഞ്ഞമാതിരിയിലുള്ള ലക്ഷണങ്ങളോടു 
കൂടിയ ബ്രഹ്മം, ദേവന്മാര്‍ക്കും അസുരന്മാര്‍ക്കും തമ്മിലുണ്ടായ 
യുദ്ധത്തില്‍ ജഗ്ദ്രിപുക്കളും ഈശ്വരസേതുക്കളെ ഭേദിക്കുന്നവ 
അമായ അസുരന്മാരെ ജയിച്ചു ജയവും അതിന്‍െറ ഫലവും 
ലോകത്തിന്‍െറ നിലനില്ലിനായി ദേവന്മാക്ക കൊടുത്തു. 
അങ്ങനെ (്ബഹ്‌മം അസുരന്മാരെ ജയിച്ചതിനാല്‍ ദേവ 
ന്മാരക്കു മാഹാത്മൃമുണ്ടായി. എന്നാല്‍ ആ ജയവും മാഹാ 
ത്മ്യവും, അവരുടെ (തങ്ങളുടെ) ആത്മാവില്‍ ഇരിക്കുന്നവനും 
സര്‍വാന്തയ്യാമിയും സര്‍വജ്ഞനും പ്രാണികളടെ എല്ലാ 
ക്രിയാഫലങ്ങളേയും സംയോജിപ്പിക്കുന്നവനും സര്‍വശ 
ക്തിയയം ലോകസ്ഥിതി ഉണ്ടാക്കുവാന്‍ ഇച്ചുിക്കുന്നവനുമായ 
ഈശ്വരനേറതാണെന്നു” അറിയാതെ, ആ ദേവന്മാര്‍ ഈ 
വിജയവും മഹിമാവും, അഗ്നിമുതലായ സ്വരൂപങ്ങളാല്‍ 
പരിച്ചേദിക്കപ്പെട്ട ആത്മാവിനാല്‍ ഉണ്ടാക്കപ്പെട്ടതാണെന്നും 
“നമ്മുടെതന്നെ” (തങ്ങളുടെതന്നെ) ആണെന്നും വിചചാരിച്ചു. 
തങ്ങളുടെ അന്തഃസ്ഥനായ ഈശ്വരന്‍ ഉണ്ടാക്കിയതാണെന്ന്‌* 
അവര്‍ വിചാരിച്ചില്ല. അഗ്നിത്വം വായ്ൃത്വം മുതലായ 
ജയഫലഭൂത ങ്ങളായ മാഹാത്മ്യ ങ്ങഠം തങ്ങളുടെ സാമരത്ഥൃ 
ത്താല്‍ ലഭിച്ചതാണെന്നും ഈശ്വരന്‍ നല്‍കിയതല്ലെന്നും 





അവര്‍ തെററായി വിചാരിച്ചു എന്നു സാരം. 1 

മന്ത്രം :----തദഭദ്ധൈഷാം വിജ്ജ്ഞ തേഭ്യോ ഹ പ്രാദുര്‍ബ്ദരൂവ 
തന്ന വൃജാനത കിമിദം യക്ഷമിതി. കു 

തത്‌ ടേ അതു“ --ആ ദ്ബരഹമം 

ഏഷാം ടേ ഇവരുടെ ടം ഈ അഗ്ധ്യാദിദേവന്മാ 

രുടെ 

(മിഥോേക്ഷണം) ട (തെററായ വിചാരത്തെ) 

വിജജ്ഞാ ഹ  അറിഞ്ഞുപോല്‍. 

തേഭ്യഃ ട ആ ദേവന്മാര്‍ക്ക്‌ 

പ്രാദരബ്ബരൂവഹ ടേ പ്രതൃക്ഷമായിപോല്‍. 


തത്‌ ടം അതിനെ 
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ഇദം കിം യക്ഷം ഇതി ട ഈ പൂജ്യമായ വലിയഭൂതം എന്താ 
ണെന്ന്‌ 


ന വൃജാനത ട്‌: അറിഞ്ഞില്ല -- ആ അഗ”ന്യാദിദേ 
വന്മാര്‍ അറിഞ്ഞില്ല. 


ഭാ:----സര്‍ വസാക്ഷിയ്യം സര്‍വഭൂതങ്ങളുടേയും കരണ 
ങ്ങളെ പ്രേരിപ്പിക്കുന്നതുമായ (ബഹ”്‌മം ദേവന്മാര്‍ക്കും 
തെററായ ജ്ഞാനമുണ്ടായതറിഞ്ഞ”, അസുരന്മാരെപ്പോലെ 
മിഥ്്യാഭിമാനത്താല്‍ ദേവന്മാര്‍ക്കും ഇടിവുണ്ടാകരുതെന്നുള്ള 
അരുകമ്പയാല്‍ അവരുടെ മിഥ്യാഭിമാനം നീക്കി അവരെ 
അനുഗ്ര ഹിക്കണമെന്നുവിചാരിച്ചു” തന്‍െറ യോഗമാഹാത്മൃ 
ത്താല്‍ വിസ്‌മയജനകമായ ഒരു മഹാരൂപം ധരിച്ചു ദേവ 
ന്മാര്‍ക്കു പ്രത്യക്ഷനായി. പൂജ്യമായ ഈ വലിയഭൂതം 
എന്താണെന്ന്‌ അവര്‍ക്കു മനസ്സിലായില്ല. 





മന്ത്രം3--തേ ഗ്നിമബ്രുവന്‍ ജാതവേദാ ഏതദ്വിജാനീഹി 
കിമേതദ്യക്ഷമിതി തഥേതി. ട്‌ 
തദഭ്ൃദ്രവത്തമഭൃയവദര കോസീതൃഗ്‌നിര്‍വ്വാ 
അഹമസ്‌മിത്യബ്രവീജ്ജാതവേദാ വാ 
അഹമസ്‌മീതി. 4. 
തേ ടേ അവര്‍ ആ ഭൂതത്തെക്കന്ടു്‌ 
ഉള്ളില്‍ ഭയ ത്തേ ടുകൂടിയ 
ദേവന്മാര്‍ 
അഗ്‌നിം ടേ അഗ്‌നിയോടട്ട്‌ --: മിക്കവാറും 
സര്‍വജ്ഞനായ അഗ”നിദേവ 
നോട്ട” 
ഹേ ജാതവേദാഃ ടേ അല്ലയോ ജാതവേദസ്റ്സ്‌! 
ഏതത്‌ ട ഇതിനെ -ം ഞങ്ങളുടെമുമ്പില്‍ 
കാണപ്പെടുന്ന ഇതിനെ 
ഏതത്‌ യക്ഷം കിം ഇതി ടം ഈ വലിയഭൂതമെന്താണെന്ന്‌ 
വിജാനീഹി ട്‌ അറിയൃയക 


ഇതി അ(ബുവന൯ ടോ എന്നു പറഞ്ഞു. 
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തഥാ ഇതി  അഞ്ങനെയാകട്ടേ എന്നു” 

തത്‌ അഭ്ൃദ്രവത്‌ ടാ അതിനെതിരായിച്ചെന്നു. 
അഗ്‌നി ആ യക്ഷരൂപത്തിന 
ടക്ക ലേഴ്ണകൂചെന്നു. 

തം - അവനോട്ട്‌ -- ആ അഗ്‌നി 
യോട്ട്‌ 


ക3 അസി ഇതി നീ ആരാണു എന്നു്‌ 


അഭൃവദത്‌ ടം (ആ യക്ഷരൂപം) ചോദിച്ചു 

അഹം ച ഞാന്‍ 

അഗ”നിഃ വൈ അസ്‌മി -- അഗ”നിയെന്നു പ്രസിദ്ധനാ 
കുന്ന 

ഇതി ടോ എന്നും 

അഹം ടോ ഞാന്‍ 


ജാതവേദാഃ വൈ അസ്‌മി ജാതവേദസ്റസെന്നു പ്രസിദ്ധനാ 


കുന്നു 

ഇതി ്ു ഏന്നും 

അവ്രവീത ടാ പറഞ്ഞു .ട. അഗനിദേവ൯ 
പറഞ്ഞു. 


ഭാ-..ദേവന്മാര്‍ യക്ഷരൂപത്തെ അറിയാഞ്ഞു” ഉള്ളില്‍ 
ഭയത്തോടം അതിനെ അറിവാനുള്ള. ആഗ്രഹത്തോട്ടംകൂടി 
തങ്ങളില്‍ മുമ്പനും സര്‍വജ്ഞകല്പനും ആയ ജാതവേദസ്സ്റി 
നോടു, “അല്പയോ ജാതവേദഷ്ര്്? നീ ഞങ്ങളുടെ കൂട്ടത്തില്‍ 
തേജസ്വി ആണല്ലോ; ഞങ്ങാം കാണുന്ന ഇതു” എന്തൊരു 
ഭൂതമാണെന്നു സൂക്ഷമായി അറിയുക" എന്നു പറഞ്ഞു. 
അഗ്‌നി അതുകേട്ടു, അങ്ങനെ ആകട്ടെ എന്നു പറ്തു്‌ 
അതിനു നേരേചെന്നു അതിനു സമീപത്തില്‍ എത്തി, ചോദി 
പ്പാന്‍ ആഗ്രഹമുണ്ടായിരുന്നു എങ്കിലും തന്േറടമില്ലായ്‌ക 
യാല്‍ മിണ്ടാതെ നിന്നു. അവനോട്ട്‌ ആ ഭൂതം “നീ ആരാ 
ണൊ്‌ന്നു ചോദിച്ചു. ഇതിനു “ഞാന്‍ അഗ്‌നിയെന്നും ജാതവേ 
ദസ്റസെന്നുമുള്ള രണ്ടു പേരില്‍ പ്രസിദ്ധനാണ്‌" എന്നു” 
തന്നെ ്രാഘിച്ചുകൊന്നു്‌ അഗ്‌നി ഉത്തരം പറഞ്ഞു, 


[മ:4.5] 





മന്ദം 


സര്‍വം ദഹേയം യദിദം പൃഥിവ്യാമിതി. 


ശാങ്ംരഭാഷ്യസ്ധാരത്തോടുകൂടിയതു” 


] 


തസ്‌മിംസ്ത്വയി കിം വീയയുമിതൃപീദം 


ഗ്ഇ 


തസ്‌മൈ തൃണം നിദധാവേതദഹേതി 


തദുപപ്രേയായ സര്‍വജവേന തന്ന ശശക ദഗ്‌ദ്ധദും 
സ തത ഏവ നിവവ്യതേ 
നൈതദശകം വിജ്‌ ഞാതും കിമേതദൃക്ഷമിതി. 6 


തസ്മില്‍ ത്വയാ 


കിം വീയ്യം 
ഇതി 
പൃഥിവ്യാം 
യദിദം (അസ്തി) 


ഇദം സര്‍വം അപി 
ദഹേയം 

ഇതി 

തസ്സ 


ഏതത്‌ ദഹ 


ഇതി 


തൃണം നിദധൌ 


സഃ 
സര്‍വജവേന 


തത്‌ ഉപപ്രേയായ 


തത്‌ 
ദശ്ധും 
ന ശശാക. 


ആ നിന്നില്‍ ൭ 
പ്രകാരം 
ത്തോട്ടം 
നിന്നില്‍ 
എത്തു വീയുമാ ആള്ളതു”? 
എന്നു്‌ (യക്ഷന്‍ ചോദിച്ചു) 
ഭൂമിയില്‍ 


നീ മുമ്പുപറഞ്ഞ 
ഗുണ 
നാമത്തോടും കൂടിയ 


പ്രസ്വദ്ധമായ 


എന്തെല്ലാം ഉണ്ടോ -- സ്ഥാവരമോ 
ജംഗമമോ ആയി എന്തെല്പാമുണ്ടോ 


ഇതിനെ ഏഎല്ലാററിനേയ്യം 
എനിക്കു ദ.ഹിപ്പ്റിക്കുവാന്‍ കഴിയും. 
എന്നു” (അഗ്‌നി ഉത്തരം പറഞ്ഞു) 
അവന്നു” ടം ആ അഗ്‌നിക്കു” 


ട ഇതിനെ ദഹിപ്പിക്കുക ടം എന്‍െറ 


മുമ്പില്‍വച്ചു നിസ്സാരമായ തൃണത്തെ 
ദഹിപ്പിക്ക; ഞാന്‍ കാണട്ടെ. 
എന്നുപറഞ്ഞിട്ട്‌ 

പുല്ല്‌ ഇട്ടകൊടുത്തു ടം അഗ്‌നിയുടെ 
മുമ്പില്‍ പുല്പിട്ടകൊടുത്തു. 
അവന്‍.ംംആ അഗ്‌നി 
സര്‍വവേഗത്തോടുംകൂടി 
അതിന്‍െറ സമീപത്തില്‍ച്ചെന്നു 
പൂല്ലിനടുക്കല്‍ എത്തി 

അതിനെ ടട പുല്പിനേ 
ദഹിപ്പിക്കുന്നതിനു 

ശക്തനായില്ല. 


൭0 കേ നോപനിഷത്തു്‌ [മ : 3.0] 


തത? ഏവ ടോ അപ്പോര.തന്നെ 
നിവവ്ൃതെ - തിരിച്ചുപോന്നു. 

ഏതത്‌ ടാ: ഈ കാണുന്നതിനെ 

ഏതത്‌ കിം യക്ഷം ഇതി . ഇതെന്തൊരു ഭൂതമാണെന്നു” 
വിജ്‌ ഞാതൃം ടം അറിയുന്നതിനു 

ന അശകം -: എനിക്കു കഴിഞ്ഞില്ല 

ഇതി ട- എന്നുപറഞ്ഞു. 


ഭാ---ഇപ്രകാരം വമ്പുപറഞ്ഞ അഗ്‌നിയോട്ട്‌ “ഇത്ര 
പ്രസിദ്ധമായ നാമങ്ങളും ഗുണങ്ങളമുള്ള നിനക്കുള്ള 
സാമര്‍ത്ഥ്ൃമെന്താണെന്നു പറയുക" എന്നു ബ്രഹ്മം ചോദിച്ചു. 
“ഭൂമിയില്‍മാത്രമല്പ ആകാശത്തിലും ലോകത്തിലെവിടെയും 
ഉള്ള സ്ഥാവരമോ ജംഗമമോ ആയ എലച്ലാററിനേയും ദഹിപ്പി 
ക്കുവാനുള്ള വീയ്യും എനിക്കു" ണ്ടെന്നായിരുന്നു അഗ്‌നിയുടെ 
ഉത്തരം. ഇപ്രകാരം അഭിമാനിച്ച... അഗ്‌നിയുടെ മുമ്പില്‍ 
ഒരു പല്ല” ഇട്ടുകെടുത്തിട്ട്‌ , “കാണട്ടെ, ഇതുമാത്രമൊന്നു 
ദഹിപ്പിക്കുക, ഇതു ദഹിപ്പ്ിക്കുവാന്‍ കഴിയുന്നില്ലെങ്കില്‍ 
എല്പായിടത്തും നീയാണു ദഹിപ്പ്ിക്കുന്നവന്‍ എന്നുള്ള അഭിമാ 
നത്തേ വിട്ടുകളയുക” എന്നു സ്രഹ്‌മം പറഞ്ഞപ്പ്ോഠം, 
അഗ നി ഉത്സാഹപൂര്‍ണ്ണനായി വേഗത്തില്‍ തൃണസമീപ 
ത്തില്‍ എത്തി. എന്നാല്‍ അതിനെ ദഹിപ്പ്റിക്കുവാന്‍ കഴി 
ഞ്ഞില്ല. പ്രതിജ്ഞാഭംഗത്താല്‍ നാണിച്ചു” ആ ജാതവേ 
ദസ്സ്‌ ഒന്നുംമിണ്ടാതെ ദേവന്മാരുടെ അടുക്കലേയ്ക്കു മടങ്ങി. 
“ഇതെന്തൊരു ഭൂതമാണെന്നറിയുന്നതിനു്‌ എനിക്കു കഴി 
ഞ്ഞില്ല" എന്നു” അവരെ അറിയിക്കുയുംചെയ്തു. 


മന്ത്രം----അഥ വായയമധ്രബുവന്‍ വായ വേരദ്വിജാനീഹി 
കിമേതദൃക്ഷമിതി തഥേതി. 7 


തദഭ്ൃദ്രവത്തമഭ്ൃയവദല്‍ കോസീതി 
വായയരവാ അഹമസ്‌മിത്യ(ബവീ-- 





ന്മാതരിശ്വാ വാ അഹമസ്‌മര്‍തി. ൫ 
ഭാഷ്യം ---അഥ ടോ പിന്നെ 
വായ്യം ടേ വായയവിനോട്ട്‌ 
ഹേവായോ ടെ അല്പയാ വായോ)! 


ഏതത്‌ ട്‌ ഇതിനെ 


[:3. 7] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു*. 2] 


ഏതത്‌” കിം യക്ഷമിതി -: ഇതെന്തൊരു ഭൂതമാണെന്നു"” 
വിജാനീഹി _-- അറിയുക. 

ഇതി ടാ എന്നുപറഞ്ഞു. 

തഥാ ഇതി ടെ അങ്ങനെ ആകട്ടെ എന്നു” 


തദ്‌ അഭ്ൃദ്രവത്‌ ട അതിനെ അഭിദ്രവിച്ചു -- വായു 
അതിനു നേരേചെന്നു. 

കഃ അസി ഇതി 

തം അഭൃവദത" 


നീ ആരാണെന്ന്‌. 
അവനോട പസ്ബഹ്‌മം 
ചോദിച്ചു. 

അഹം ടോ ഞാന്‍. 


॥ 


॥ 


വായുഃ വൈ അസ്‌ മി ഇതി വായവെന്നു പ്രസിദധനാ 
ണെന്നും 
അഹം ടം ഞാന്‍ 


മാതരിശ്വാ വൈ അസ്‌മി -- മാതരിശ്വാവെന്നു പ്രസിദ്‌ധ 


നാണ്‌ 

ഇതി ടോ എന്നും 

അഡ്ബവീത്‌ ടാ പറഞ്ഞു ട വായു ഉത്തരം 
പറഞ്ഞു. 


ഭാ----വായയവിനോടുപറഞ്ഞു എന്നു മുതലായ ഭാഗ 
ത്തിന്‍െറ അര്‍ത്ഥം മുമ്പു അഗ“നിയോട പറഞ്ഞു, ഇത്യാദി 
ഭാഗത്തിന്‍െറ അര്‍ത്ഥം പോലെതന്നെ. മാതാവില്‍ (ആകാശ 
ത്തില്‍) ശ്വയനം ചെയ്യുന്നവന്‍ 'ഗ്രമിക്കുന്നവന്‍) ആണ 
മാതരിശ്വാവു. 


മന്ത്രം--തസ്‌മിംസ്പ്വയി കിം വീയ്യമി- 
തൃപീദം സര്‍വമാദദീയ യദിദം പൃഥിവ്യാമിതി. 9 


തസ്‌മൈ തൃണം നിദധാവേതദാദതേ്സ്വേതി 
തദുപപ്രേയായ സര്‍വജവേന തന്ന ശശാകാ” ദാതും 
സ തത ഏവ നിവവ്ൃതേ 

നൈതദശകം വിജ്ഞാതും കിമേതദ്യക്ഷമിതി. 10 


ഭാ----തസ്മിന്‍ ത്വയി ..ം അങ്ങനെ ഉള്ള നിന്നില്‍ 
കി വീയ്യം ടോ എന്തു സാമര്‍ത്ഥ്ൃമാണുള്ളതു”? 


52 കേ നോപനിഷത്തു” 


ഇതി 
പൃഥിപ്യാംയദിദം. 


ഇദം സര്‍വം അപി 


ആദദീയ 

ഇതി 

തനാ്മൈ 

ഏത്‌ ആദത്വ്വ 
ഇതി 

തൃണം നിദധൌ 
സര്‍ പജവേന 
തത്‌ ഉപപ്രേയായ 
തത്‌ ആദാതും 

ന ശശാക 

സഃ 

തര. ഏവ 
നിവവ്ൃതേ 
ഏതത്‌ യക്ഷം 
കിം ഇതി 
ഏതത്‌ വിജ്ഞാതും 


ന അശകം 
ഇതി 


ഭാ--“പ്ൃഥിവിയിലുള്ളതു മുഴുവന്‍" 


മ: ി 


ടോ എന്നു ഹ്മം ചോദിച്ചു. 

ടേ പഥിവിയില്‍ എന്തെല്ലാം ഉണ്ടോ 

ട ഇതിനെ എല്ലാത്തിനേയും 

ടേ എനിക്കു എടുക്കുവാന്‍ കഴിയും 

ടെ എന്നു (വായു ഉത്തരം പറഞ്ഞു.) 

ജോ അവന്ന്‌ ചം ആ വായയവിന്‍െറമുമ്പില്‍ 

ടേ ഇതിനെ എടുക്കുക 

ടാ എന്നുപറഞ്ഞു” 

ട: പുല്ല്‌ ഇട്ടുകൊടുത്തു. 

ടം സാവവേഗത്തോടും കൂടി 

ട (വായ) അതിന്‍െറ അടുക്കല്‍ എത്തി 

ജേ അതിനെ എടുക്കുന്നതിന്‌ 

5: ശക്തനായില്ല. 

ടം അവന്‍ ടട .ആ വായു 

ടം അപ്പോഠംതന്നെ 

നം മടങ്ങിപ്പോന്നു. 

ടേ. ഈ ഭൂതം 

ജാ: എന്താണെന്നു്‌ 

ടോ ഇതിനെ സൂക്ഷമായി അറിയുന്ന 
തിന്‌ 

ടോ എനിക്കു കഴിഞ്ഞില്ല. 


ട എന്നു” ദേവന്മാരെ അറിയിക്കയും 
ചെയ്തു. 


ഇത്്യാദിഭാഗ 


ത്തിന്‍െെറ അര്‍ത്ഥം മു൯പറഞ്ഞതു പോലെതന്നെ. 





മന്ത്രം 


അഥൈനമബ്രയൂവന്‍ മഘവന്നേതദ്വിജാനീഹാി 


കിമേതദ്യക്ഷമിതി തഥേതി തദഭൃദ്രവത്തസമാത്തി 


രോദധേ. 


അഥ 


11. 


ചേ അനന്തരം ടട വായ മടങ്ങിവന്നു 
തനിക്കു സാധിക്കയില്ലെന്നു പറ 
ഞ്ഞതിന്‍െറ ശേഷം 


[മ:3.11] ശാങ്കരഭാഷൃയസ്വാരത്തോടുകൂടിയതു്‌. 03 





ഇന്ദ്രം - ഇന്ദ്രനോട്ട്‌ 

മഘവന്‍ _ മ2മഘവാവേ! 

ഏതത്‌ ഇക്കാണുന്ന 

യക്ഷം _: പ്രതം 

കിം ഇതി ച എന്താണെന്നു" 

വിജാനീഹി ച അറിയുക ച വ്യക്തമായി 
അറിയൃയക 

ഇതി ട എന്നു്‌ 

അബ്ബയുവ൯ ടേ: പറഞ്ഞു .- ദേവന്മാര്‍ പറഞ്ഞു. 

തഥാ ഉതി ച അങ്ങനെ ആകട്ടെ എന്നു്‌ 

തത്‌ അഭ്ൃദ്രവത്‌ ടേ അതിനുനേരേചെന്നു 

തസ്മാത്‌ ട: അവനില്‍നിന്നു” . ഇന്ദ്രനില്‍ 
നിന്നു്‌ 

തിരോദധേ - തിരോധാനംചെയ്തു -- ആ ബ്രഹ്മം 
മറഞ്ഞു. 

ഭാഷ്യം :---“അനന്തരം ഇന്ദ്രനോടട പറഞ്ഞു” എന്നു 


മുതലായ ഭാഗത്തിന്‍െറ അര്‍ത്ഥം മുന്‍പറഞ്ഞതു പോലെതന്നെ. 
ഇന്ദ്രന്‍ എന്ന വാക്കിനു പരമേശ്വരന്‍ എന്നും മഘവാന്‍ 
എന്നതിനു ബലവാന്‍ എന്നുമാണരത്ഥം. അദ്ദേഹം ബ്രഹ്മ 
ത്തിന്‍െറ അടുക്കല്‍ ചെന്നപ്പോഠം ആ ബ്രഹ്മം ഇന്ദ്രനില്‍നിന്നു 
മറഞ്ഞുകളത്ഞു. താന്‍ ഇന്ദ്രനാണെന്നുള്ള (തനിക്കു പരമേശവ 
രത്വമുണ്ടെന്നുള്ള) ഇന്ദ്രന്‍െറ അഭിമാനത്തെ തീരെ നീക്കണ 
മെന്നുവച്ചിട്ടാനണു” ബ്രഹ്‌മം ഇന്ദ്രനോട്‌ സംഭാഷണംപോല്ം 





ചെയ്യാതിരുന്നതു”. 4.1 
മന്ത്രം :---സ തസ്മിന്നേവാ്യ/ ,/ കാശേ സ്ര്രീയമാജഗാമ 
ബഹശോഭമാനാമുമാംഹൈമവതിം 
താം ഹോവാച കിമേതദ്യക്ഷമിതി. 12 
സഃ ടം അവന്‍ .ം ഇന്ദ്രന്‍ 


തസ്മിന്‍ ആകാശേഏവ ടം ആ ആകാശത്തില്‍തന്നെ 5 
(്ബരഹ്‌മം മറഞ്ഞ സമയം തഥറ൯ 
നിന്നിരുന്ന ആകാഠശപ്രദേശ 


ത്തില്‍തന്നെ 


54 കേനോപനിഷത്തു" [മ:3. 14 


ഹൈമവതീം ട ഹേമാഭരണങ്ങളോടുകൂടിയവളെ 
പ്പോലെ 

ബഹശോഭമാനാം ഏററവും ശോഭിക്കുന്ന 

ഉമാം സ്്്രിയം ടോ ഉമാരൂപിണിയായ വിദ്യയെ ടം 
സ്റ്രീ രൂപിണിയായ വിദ്യയെ 

ആഭഗാമ ട ആഗമിച്ചു -- സമീപിച്ചു. 

താം അവളോട” --; ആ ഉമയോട്ട്‌ 

ഏതത്‌ യക്ഷം ടട. ഈ ഭൂതം 

കിം ഇതി ടം എന്താണെന്നു 

ഉവാച്ചഹ ചേ ചോദിച്ചുപോല്‍. 


ഭാ:-ആ ഭൂതം ഏതു” ആകാശപ്രദേശത്തില്‍ പ്രതൃക്ഷ 
നായിട്ടു മറയുകയും ആ സമയത്തു താന്‍ ഏതു” ആകാശപ്രദേ 
ശത്തിന്‍ സ്ഥിതിചെയ്‌കയുംചെയ്തുവോ, ആ ആകാശത്തില്‍ 
ത്തന്നെ ഇന്ദ്രന്‍ ആ ഭൂതം എന്താണെന്നു ചിന്തിച്ചുകൊണ്ടു 
നിന്നു. അഗ്നി മുതലായ വരെപ്പോലെ തിരിച്ചുപോയില്ല. 
അപ്പോം ഇന്ദ്രന്‌ യക്ഷനില്‍ ഉള്ള ഭക്തി അറിഞ്ഞു വിദ്യ 
ഒരു സ്ര്രീയടെ രൂപത്തില്‍ അദ്ദേഹത്തിനു പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ട. 
ഇരദ്രന്‍ എല്പാററിലും ശോഭയേറിയവയില്‍ ശോഭയേറിയ 
വളം സ്വര്‍ണ്ണാഭരണങ്ങഠം അണിഞ്ഞിരിക്കുന്നതു പോലെ 
ഇരിക്കുന്നവളമായ അവളോടു, സ്വരൂപം കാണിച്ചു മറ 
ഞ്ഞതു”്‌ എന്തൊരു ഭൂതമാണെന്നു ചോദിച്ചു. ഉമ എന്നതിനു 
പാര്‍വതി എന്നും ഹൈമവതി എന്നതിനു ഹിമവല്‍പുത്രി 
എന്നും അര്‍ത്ഥം വച്ചുകൊണ്ടു, പാര്‍വതി എപ്പോഴും സര്‍വ 
ജ്ഞനായ ഈശ്വരനോടുകൂടി ഇരിക്കുന്നവളാകയാല്‍ തന്‍െറ 
സംശയംതീര്‍പ്പാന്‍ കഴിയുന്നവളാണെന്നു കരുതി ഇരദ്ദടന്‍ ആ 
ദേവിയുടെ അടുക്കല്‍ച്ചെന്നു“” ആ ഭൂതം എന്തായിരുന്നു എന്നു 
ചോദിച്ചു എന്നും അര്‍ത്ഥം പറയാം. 


മൂന്നാം ഖണ്ഡം കഴിഞ്ഞു. 


[മ:4. 1] ശാങ്കരഭാഷ്ൃയസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 0 





മന്ത്രം : സാ ബ്രഹ്‌മേതി ഹോവാച ബ്രഹ്മണോ വാ 

ഏതദ്വിജയേ മഹീയദ്ധ്വമിതി തതോ ഹൈവ വിദാംചകാര 

ബഹ്‌ മേതി. 1 

സാ ടം അവരം -. ആ സ്ത്്ീരൂപിണിയായ 
വിദ്യ, 

ബ്രഹ്‌മ ഇതി -: ബ്രഹ്‌മമാണെന്നും ട പ്രത്യക്ഷ 
മായി മറഞ്ഞ ആ ഭൂതം (്ബഹ്‌മ 
മാണെന്നും 

ര്ബഹ”്‌മണഃ വൈ ട്‌. (രഹ്‌മത്മിന്‍െറ ട്‌ ഈശ്വരന്‍െറ 
(ന്നെ 

വിജയേ - വിഷത്തില്‍ ആണു? 


ഏതത്‌ മഹീയമദ്ധ്വം ഇതി ഇങ്ങനെ നിങ്ങഠം മാഹാത്മൃത്തെ 
പ്രാ പിച്ചിരിക്കന്നതെന്നും 

ഉവാചഹ ടട: പറഞ്ഞപോല്‍, 

അതില്‍നിന്നു തന്നെയാണുപോരല്‍ 

ജയ ആ വാക്യത്തില്‍ നിന്നുതന്നെ 


॥ 


തതടഛഏവഹ 


യാണുപോൽല്‍ 
്ബഹ്‌മ ഇതി : പ്രത്യക്ഷമായി മറഞ്ഞ രൂപം 
(ബഹ്‌ മമാണെന്നു്‌ 
വിദാംചകാര ടട അറിഞ്ഞതു”. 


ഭാഷ്യം: :പ്രത്യക്ഷമായി മറഞ്ഞ ആ രൂപം (്ബഹ്‌മ 
മാണ്‌; അദ്ദേഹംതന്നെയാണു” അസുരന്മാരെ ജയിച്ചതു"; 
നിങ്ങഠം അതിനു നിമിത്തമായിത്തീര്‍ന്നതേയുള്ള; അദ്ദേഹ 
ത്തിന്‍െറ വിജയത്തില്‍ ആണ്‌ നിങ്ങഠം മാഹാത്മൃത്തെ 
പ്രാപിച്ചിരിക്കുന്നതു”. ഈ വിജയവും അതുകൊണ്ടുണ്ടായ 
മഹിമാവും നമ്മുടേതന്നെയാണെന്നുള്ള നിങ്ങളുടെ അഭിമാനം 
വെറുതെയാണുു”?" എന്നു” ആ സ്ത്്രീരൂപിണിയായ വിദ്യ 
ഇന്ദ്രനോട പഞ്ഞെുപോല്‍. അതുകൊണ്ടുതന്നെയാണത്രേ 
ആ രൂപം (ബഹ്‌മമാണെന്നു ഇരന്ദന്‍ അറിഞ്ഞതു”. അല്ലാതെ 
തനിയേ അല്ല. 
മന്ത്രം :--തസ്മാദ്വാ ഏതേ ദേവാ അതിതരാമിവാന്യാന്‍ 
ദേവാ൯ യദഗ്നിര്‍വായയരിനന്രസ്നേഹോ്യേനന്നേദിഷ്ണം 
പസ്‌ പറുശ്ൂസ്നേഹോൃനല്‍ പ്രഥമോ വിദാംചകാര 
ര്ബഹ്‌മേതി. ക 
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അഗ്നിഃ വുഃ ഇന്്രഃ ചം അഗ്നിം വായു, ഇന്്രന 
ഏതേ ദേവാഃ ഈ ദേവന്മാര 
അനക്യാന്‍ ദേവാന്‍ മററുദേവന്മാരെ 


॥ 


8 


॥ 


അതിശയിച്ചുതന്നെ ഇരി 
ക്കുന്നു ശക്തി, ഗുണം മുതലായ 
മഹാഭാഗ്യങ്ങളെക്കൊണ്ടു കടന്നു 


അതിതരാം ഇവ 


നില്‍ക്കുന്നു. 

ഇതി യത? ക എന്നുള്ളതു്‌ 

തസ്‌മാല്‍ വൈ ടോ അതുകൊണ്ടാണു” ച താഴെപ്പുറ 
യന്ന കാരണംകൊണ്ടാണറു'. 

തേഹി ടേ അവരാണല്ലോ -ംം അഗ്നിയും 
വായുവും ഇന്ദ്രനുമാണപല്ലോ 

നേദിപ്പ്ം ട്‌ സമീപസ്ഥമായ 

ഏനത്‌ ച ഇതിനെ ടേ ഈ (രഹ്‌ മത്തെ 

പസ്‌ പുശ്രൂഃ ടം സ്പൂര്‍ശിച്ചതു്‌ 

തേഹി -. അവരാണല്ലോ 

ഏതല്‍ ടേ ഇതിനെ 

പ്രഥമഃ  പ്രഥമന്മാരായിട്ട്‌” - ആദ്യമാ 
യിട്ട്‌” 

(്ബഹ്‌മ ഇതി ട ര്രഹ്‌മമാണെന്നമു്‌ 

വിദാംചകാര ടേ അറിഞ്ഞതു”. 


ഭാഷ്യം --- അഗ്നി, വായു, ഇന്ദ്രന്‍ ഈ ദേവന്മാക്ക്‌, ശക്തി 
ഗുണം മുതലായ മഹാഭാഗ ങ്ങാം മററു ദേവന്മാരെക്കാഠം കൂടുത 
ലായിരിക്കുന്നതിനു കാരണം അവര്‍ സമീപത്തില്‍ച്ചെന്നു 
(ബഹ മത്തെ തൊട്ടു എന്നുള്ളതും, ഒന്നാമതായി ഇതു (ബഹ്മ 
മെന്നറിഞ്ഞു എന്നുള്ളതുമാണു. (ബഹ”മത്തോടു സംവാ 
ദാദികാം ചെയ്തതു” അവരാണല്ലോ. 


മന്ത്രം തസ്‌ മാദ്വാഠ ഇന്രേദ്രോ തിതരാമിവാന്യാന്‍ ദേവാന്‍ 
സഹ്യനന്നേദിഷ്ഠം പസ്പര്‍ശ സ ഹോേനല്‍ 
പ്രഥമോ വിദാഞ്ചകാര ര്രഹ”മേതി. ദ 


തസ്‌മാല്‍ വൈ ട്‌ അതുകൊണ്ടുതന്നെ -- താഴെ പറയന്ന 
കാരണംകൊണ്ടുതന്നെ 


൦] ശാചരദഭാഷ്യസാരത്തോടുകു:ചിയളു്‌ രാവ്‌ 


ജനഃ ന്‌ ഇന്ദ്ര൯ 
അന്യാന്‍ ദേവാന്‍ ചേ മററു ദേവന്മാരെ -: അഗ്‌നി 
മുതലായ ദേവന്മാരെ 


॥ 


അതിതരാം ഇവ ഐശ്വര്യാദി ഗുണങ്ങളില്‍ കടന്നു 


നില്‍ക്കുന്നു. 
സഃ ഹി ഷാ അവന്‍ ആണല്ലോ ടട. ഇന്ദ്രന്‍ 
ആണല്ലോ 
റേദിഷ്ധ്ഠം ഏനത്‌ .ം സമീപസ്ഥമായ ഈ ബ്രഹ്‌മത്തെ 
പസ്ററര്‍ശ ച സ്പൂര്‍ായിച്ചതു”. 
സഃഹാി ടം അവന്‍ ആണല്ലോ 
പ്രഥമഃ ടോ പ്രഥമനായിട്ക്‌ ടട ഒന്നാമതായിട്ട്‌ 
ഏനത്‌ സ്രഹര്‍്‌മ ഇതി - ഇതു (ബഹ്‌മമാണെന്നു്‌ 
വിദാം ചകമര ച അറിഞ്ഞതു”, 


ഭാ:--- ്രഹ്മത്തെ അട്ടക്കല്‍ച്ചചെന്നു തൊടുകയും ആദ്യ 
മായി ഇതു (്രഹമമാണെന്നറിയുകയ്യം ചെയ്തതുകൊണ്ടാണ്‌ 
ഇന്ദ്രന്‌ അഗ്‌നി മുതലായ മററു ദേവന്മാരെക്കാഠം കൂടുതല്‍ 
ഐശ്വയ്യാദിഗുണങ്ങാം സിദ്‌ധിച്ചിരിക്കുന്നതു”, 


അഗ്‌നിയും വായുവും ഇന്ദ്രന്‍ പറഞ്ഞാണു (ബഹ'മത്തെ 
അറിഞ്ഞതു ഇന്ദ്രന്‍ ഉമാവാക്ൃത്തില്‍നിന്നു*” ആദ്യമേ 
അറിഞ്ഞു. അതാണു” അഗ ന്യാദികളില്‍ത്തന്നെയും ഇന്ദ്രന്‌ 
ഐശ്വയ്യാദിഗുണങ്ങാം ഉണ്ടായതു”. 





മന്രം---തസ്ധൈഷ ആദേശോ യദേതദ്വിദൃതോ വ്ൃദ്ൃത്ദാ 
ഇതീന്നൃമീമിഷദാ ഇത്ൃയധിദൈവതം. ി 

യത്‌ ഏതത്‌ ചേ പ്രസ്ധിദ്ധമായിടുള്ള 

വിദൃതഃ ടട വിദ്യത്തിന്‍െറ .. മിന്നലിന്‍െറ 

വൃദൃതത്‌ ആ ഇത്‌ ൭ വിദ്യോതനംപോലെയ്യം മിന്നല്‍ 
പോലെയും 

ന്ൃയമീമിഷല്‍ ആ ഇത്‌ നിമേഷം ചെയ്തതുപോലെയ്ും ടേ 
കണ്ണ്ണടയ്ക്കുന്നതു പോലെയും 

ഇതി ഏഷ ച എന്നിങ്ങനെ ആകുന്നു 

(്ബഹ്‌മണഃ ടം (ബഹ്‌മത്തിനെറ 

ആദേശഃ ച ആദേശം ച ഉപമകൊണ്ടുള്ള ഉപ 


ദേശം 
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ഇതി അധിദൈവതം ടെ ഇങ്ങനെ അധിദൈവതമായിട്ട 


ള്ളതു” . പ്രഹ്മത്തിനു ദേവതാവി 
ഷയമായിട്ടുള്ള ഉപമ ഇങ്ങനെയാ 
ണ്‌ 


ഭാ:---(ബഹ്മത്തിനു അധിദൈവതമായും അധ്യ്യാത്മമായ്ം 
ഉപദേശമുണ്ടു. അവയില്‍ അധിദൈവതമായിട്ടുള്ള ഉപദേ 
ശത്തെ ഉപമകൊണ്ടു കാണിക്കുന്നു:--മിന്നല്‍മിന്നിയതുപോ 
ലെയും കണ്ണു ചിമ്മിയതു പോലെയും ആണു്‌ ആ (ബഹ്മം. 
മിന്നലിന്‍െറ പ്രകാശം ഒരേസമയത്തുതന്നെ ലോകംമുഴുവന്‍ 
ധ്യയാപിക്കുന്നതാണല്ലോ. അതുപോലെ സര്‍വത്ര വ്യാപി 
ക്ക നിരതിശയമായ ജ്യോതിസ്റ്റാകുന്ന സ്വരൂപത്തോടുകൂടി 
യതും കണ്ണുടയ്ക്കുന്നതുപോലെ അത്ര വേഗത്തിലും യാതൊരു 
പ്രതിബന്ധവുംകൂടാതെയയം സകലവും സ്തൃഷ്‌ടിക്കയം മററും 
ചെയ്യന്നതും പരമൈശ്വയയത്തോടുകൂടിയതുമാണു്‌ (്ബരഹ”്‌മ 
മെന്നു സാരം. 


“ വിദൃതഃ വ്ൃദൃതത്‌*” എന്നതില്‍ *വിദൃയതഃ" എന്നതു 
പഞ്ചമിയാണെന്നു വ്ക്കുന്നപക്ഷം :വിദൃത്തില്‍നിന്നു പ്രകാ 
ശിച്ചു? എന്നാണു” അര്‍ത്ഥം വരിക. അതു ചേരുന്നതല്ല; 
എന്തെന്നാല്‍, ബ്രഹ്മം സ്വയം ജ്യോതിസ്റ്റാണു”; അതുകൊണ്ടു 
മറെറാന്നില്‍നിന്നാണ്‌” അതിനു പ്രകാശമെന്നു വരാ൯ 
പാടില്ല. “വിദൃതഃ” എന്നതു ഷഷ്ട്രിയെന്നു വിചാരിക്കുന്ന 
തായാല്‍ വിദ്ൃത്തിനെ സംബന്ധിച്ച വിദ്യോതനംചെയ്തു 
എന്നര്‍ത്ഥമാകും. അതും ശരിയല്ല. ഒന്നിന്‍െറ വിദ്യോതനം 
മറെറാന്നുചെയ്തു എന്നതു ചേരുന്നതല്പ. ഇങ്ങനെ യഥാശ്രുത 
മായ അര്‍ത്ഥം പറഞ്ഞാല്‍ പോരാത്തതിനാല്‍ :വ്ൃദൃതത”* 
എന്നതിനു *വിദ്യോതനം" എന്ന്‌ അര്‍ത്ഥം കല്ലിക്കുന്നു, 
ആ” എന്നതു ഉപമാര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള പദമാണു. വിദൃത്തിന്‍െറ 
വിദ്യോതനം പോലെ എന്നു്‌ അര്‍ത്ഥം. *യഥാ സകൃദ്വിദൃതം" 
(ഒരു തവണ മിന്നല്‍മിന്നിയതുപോലെ) എന്നു വേറെ ്രുതി 
യിലും കാണുനണ്ടു”. “മിന്നല്‍പോലെ ബ്രഹ്മം ഒരു 
പ്രാവശ്യം ദേവന്മാക്കു പ്രതൃക്ഷപ്പെട്ട മറകയാണപ്ലോ 
ചെയ്തതു”. അല്ലങ്കില്‍, “തേജഃ? എന്ന പദം അധ്യ്യാഹരിപ്പു്‌, 
വിദ്ൃത്തിന്‍െറ തേജസ്സ്‌ വിദ്യോതിച്ചതുപോവെ എന്ന്‌ 


[മ :4. 4] ശാങ്കരഭാഷൃസ്വാരത്തോടുകൂടിയതു്‌ ളി] 


അര്‍ത്ഥം പറയാം. “ഇതി” എന്നതു “ഇത്േഷ ആദേശുഃ? 
എന്നുള്ള പ്രതിനിര്‍ദ്ദേശത്തിനുവേണ്ടിയാണ്‌. “ഇത്‌ * എന്ന 
തിനു “ഉം? എന്ന സമുച്ചയമാണ്‌ അര്‍ത്ഥം. ആദ്യം ഒരുപമ 
പറഞ്ഞു. രണ്ടാമത്തെ ഉപമയാണ്‌ “സന്ൃയമീമിഷല്‍ ആ 
എന്നതു”. അതിനു്‌ “നിമേഷിപ്പിച്ചതുപോലെ?” എന്നുള്ള 
ഹേത്വര്‍ത്ഥമല്പ, “നിമേഷിച്ചതുപോലെ” എന്നുള്ള കേവ 
ലാര്‍ത്ഥമാണു വിവക്ഷിച്ചിരിക്കുന്നതു; കണ്ണടച്ചതുപോലെ 
എന്നു സാരം. ഇവിടെയും “ആ” എന്നതിനു "പോലെ" 
എന്നുതന്നെയാണു” അര്‍ത്ഥം. ചക്ഷൃസ്സ്സിനു അതിന്‍െറ വിഷയ 
ത്തിനുനേര്‍ക്കുള്ള കാഴ്ച, മറയുന്നതു പോലെയും എന്നു സാരം. 
ജഇേതൃധിദൈവതം?” എന്നതിനു്‌, ദേവതാവിഷയകമായ 
ഉപമാനപ്രദര്‍ശനം എന്നര്‍ത്ഥം. 


മന്ത്രം---അഥാദ്ധക്യാത്മം യദേതദ്‌ഗച്ചുതീവ ച മനോ നേന 


ചൈതദുപസ്‌മരതൃഭീക്ഷ്ണം സങ്കപ്പഃ. ടി 


അഥ ടോ അനന്തരം ടം അധിദൈവതമായ ഉപ 
ദേശം പറഞ്ഞതിനന്‍െറശേഷം 


അഭ്ധ്്യാത്മം ട പ്രതൃഗാത്മവിഷയമായ ഉപദേശം 
(പറയുന്നു 

മനഃ ടട മനസ്സ്‌ 

ഏതത്‌ - ഇതിനെ --- ഈ പ്ബഹ്‌ മത്തെ 

ഗച്ചുതിഇവച ടോ ഗമിക്കുന്നതു പോലെയിരിക്കുന്നതും - 


വിഷയീകരിക്കു (അറിയു) ന്നതു 
പോലെ ഇരിക്കുന്നതും 


അനേന ട. ഇതുകൊണ്ടു” ട ഈ മനസ്സുകൊണ്ടു 
ഏതത്‌ ട ഇതിനെ ചട ഈ ബ്രഹ്‌ മത്തെ 
ഉപസ്‌മരതി ടം ഉപസമരിക്കുന്നതും ടട സാധകന്‍ 


അടുത്തു സ്‌മരിക്കുന്നതും 


അഭിീക്ഷണം ടോ കൂടെക്കൂടെയുള്ള (വീണ്ടം വീണ്ടുമുള്ള) 

സങ്കല്പഃ ട: സമംല്പവും --- മനസ്സിനുള്ള (ബഹ്‌മ 
വിഷയമായ സങ്കല്പവും 

യത്‌ ടം യാതൊന്നോ; ഇതാനെ ബ്രഹ്മ 


ത്തിന്‍െറ അധ്യാത്മമദയ ഉപദേശം. 


റേ ചേ നോപനി.ഷ്യ്ുധ്‌ യ 


ഭാഷ്യം ----അനന്തരം (ബഹ്‌മത്തിനെറ അദ്ധ്യഠത്മയഡ 
ഉപദേശത്തെ പറയുന്നു:---പറത്തെവന്ന ജ്യ്യോതിഃസ്വേരൂപ 
മായ ബ്രഹ്മത്തിനുനേ൪ക്ക്‌” എന്‍െറ മനസ്സ്‌ എല്ലാം 
പൊയ്കക്കോണ്ടിരിക്കുന്ന എന്നു വിചചാരിക്കയും മനസ്സകൊഷം; 
സമരിക്കയയം വീണ്ടും വീണ്ടും സ്കല്ലിക്കയും ചെയ്യുന്നവന്‌ 
അന്തഷ്യാമീയായ (ബബഹ്‌മം വെളിപ്പെടുന്നതാണു: ഇതാ ണ്‌ 
അഭദ്ധ്യാത്മമായ ഉപദേശം. മിന്നല്‍മിന്നുന്നതു പോലെ വളരെ 
വേഗത്തില്‍ പ്രകാശിക്കുന്ന സ്വഭാവത്തോടുകൂടിയതു” അധി 
ദൈവതവും, മനസ്റ്സിനെറ പ്രതൃയയങ്ങളോടൊരുമിച്ചു വൃക്ത 
മാകുന്ന സ്വഭാവത്തോടുകൂടിയതു” അധ്യാത്മവുമാണെന്നു 
സാരം. ഇങ്ങനെ ഉപദേശിച്ചാലല്പാതെ മന്ദബുദ്ധികടംക്കു 
(ബഹ്‌മത്തെ മനസ്സിലാക്കുവാന്‍ സാധിക്കയില്ല, എന്നതു 
കൊണ്ടാണു്‌ ഇപ്രകാരമുള്ള ആദദശോപദേശം പറഞ്ഞതു”. 
നിരുപാധികമായ സ്രഹമത്തെ മന്ദബുദ്ധികഠാക്കു ഗ്രഹിക്കു 
വാ൯തക്കവള്ജും ഉപദേശിപ്പാനും ഉപാസിപ്പാനും വിഷമമാ 
ണെന്നു സാരം, 


മന്ത്രം---തദ്ധ തദ്വനം നാമ തദ്വനമിതൃപാസിതവ്യം, സയ 


ഏതദേവം വേദാഭിഹൈനം സർവാണി ഭൂതാനി 


സം വാഞ്ചെന്തി, 6 
തല്‍ ഹ ടം അതത്രേ 
തദ്വനം നാമ ടം തദ്പനമൊന്നു പ്രസിദ്ധമായിട്ടുള്ളതു" 


എല്പാ പ്രാണികരംക്കും അന്തരാത്മാ 
വായതിനാല്‍ ഭജിക്കപ്പെടേണ്ടതെ 
ന്നുള്ള അരത്ഥത്തില്‍ “തദ്വനം” എന്നു 


പ്രസിദ്ധമായിട്ടുള്ളതു". 

തദ്വനം ഇതി ടേ തദ്വനം, എന്നു ട അതിന്‍െറ ഗുണ 
ത്തെക്കാണിക്കുന്ന “തദ്വനം? എന്ന 
ചേരില്‍ 

ഉപാസിതവ്യം ട ഉപാസിക്കപ്പെടേണ്ടതാകുന്നു 


ചിന്തിക്കപ്പെടേണ്ടതാകുന്നു. 
സയ ടം ആരൊരുവന്‍ 


ഏതല്‍ ട്‌ പറഞ്ഞപ്രകാരമുള്ള ഈ ബ്രഹ"മത്തെ 


[ 1.0] ശാക്ം കാ പൃയസാരംൊടുകുടിഷയ്യ്‌ [1] 


ഏവം ടേ ഇപ്രകാരം ഇപ്പറഞ്ഞ ഗുണരത്ത:, 
കൂടിയതായി 
വേദ ച അറിയ്വോ ഉപാസിക്കു്മവാ 
ഏനം ട ഇവനെ ച ഈ ഉപാസകനെ 
സർവാണി ഭൂതാനി - എല്പാ ഭൂതങ്ങളും 
അഭിസംവാ-- ടട പ്രാരത്ഥിക്കതന്നെ ചെയ്യുന്നു, ടേ 
ഞ്രന്തിഹ (ബഹ്‌മത്തെ എങ്ങനെയോ അതു 


പോലെ അവനെയും ഭൂതങ്ങഠം 
എല്ലാം പ്രാരത്ഥിക്കും (സ്നേഹിക്കും) 


ഭാഷ്ൃയം----ആ ബ്രഹ്മം “*തദ്വന” മെന്നു പ്രസിദ്ധപ്പെട്ടിരി 
ക്കുന്നു. ആ പേരിന്‍െറ അരത്ഥം “തസ്യ വനം? (അതിന്നു വന 
മായിട്ടുള്ളതു”്‌) എന്ന അർത്ഥത്തിലാണു”. അതു” എന്നാല്‍ 
എല്പഠ ജീവവര്‍ഗ്ഗുവുമാണു”. “വനം” എന്നാല്‍ വനനം ച്ചെയു 
പ്പെടേണ്ടതു” - ഭജിക്കപ്പെടേണ്ടതാകുന്നു. ഇങ്ങനെ “തദ്വനം * 
എന്നതിനു” സര്‍വപ്രാണിവര്‍ഗ്ഗത്തിനും ഭജിക്കപ്പെടേണ്ട 
വസ്തു എന്നര്‍ത്ഥം. ആ വസ്തൂവാണ്ട ബ്രഹ്‌മം. അതേപേരില്‍ 
ആ ഗുണത്തോടുകൂടിത്തന്നെ അതിനെ ചിന്തിക്കേണ്ടതുമാണു്‌. 
ഇപ്രകാരം ഉപാസിക്കുന്നവനെ ബ്ബഹ്‌മത്തെപ്പോലെതന്നെ 
എല്ലാ ഭൂതങ്ങളും സ്നേഹിക്കുമെന്നതു തീരച്ചതന്നെ. 





ഉപനിഷദം ഭോ ബ്രുഹിത്യൃക്താ ത ഉപനിഷദ്‌... 
ബ്രാഹ്‌മീം വാവ ത ഉപനിഷദമബ്രുമേതി. 7 


മന്ത്രം 


ഭോ ഉപനിഷദം (ബ്ൂഹിട അല്ലയോ ഭഗവാനേ! രഹന്ധ്യ 
വും ചിന്തിപ്പാനുള്ളതുമായ ഉപ 
നിഷത്തിനെ എനിക്കുപദേശി 


ക്കേണമേ! 
ഇതി ടട എന്നു ശിഷ്യന്‍ പറഞ്ഞപ്പേ ഠം 
തേ ചേ നിനക്കു്‌ 
ഉപനിഷത്‌ ഉക്താ - ഉപനിഷത്ത്‌” ക്തെയായഡി ടട 


നിനക്‌ ഉപെനിഷത്ത പറഞ്ഞു 
തനം യിരു. 

ബ്രാഹ്മീം ഉപനിഷദം വാവ പരമാത്മ വിഷയമായിട്ടുള്ളഉപ 
നിഷത്തിനെത്തന്നെയാണ്‌ 
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തേ അ[ബ്രൂമ ചേ നിനക്കുപദേശിച്ചതു”. 
ഇതി ടേ എന്നു” ഗുരു പറഞ്ഞു. 
ഭാഷ്യം-_-ഈ ഉപദേശങ്ങാം കേട്ടിട്ടു ശിഷ്യന്‍ പിന്നെയും 





ആചായുനോടുട” എനിക്കു രഹസ്യവും ചിന്തിപ്പാനുള്ളതുമായ 
ഉപനിഷത്തിനെ ഉപദേശിച്ചുതരണമെന്നു പ്രാര്‍ത്ഥിച്ചു. അതു 
കേട്ടു ആചായ്യന്‍ “പരര്ബഹ്‌മവിഷയകമായ ഉപനിഷത്തു 
തന്നെയാണു്‌ നിനക്കു്‌ ഉപദേശിച്ചുതന്നതു”* എന്നുപറഞ്ഞു. 
മുമ്പുപദേശിച്ചതെല്പാം പരമാത്മ വിഷ യകമാണല്ലപോ. 
“വാവ എന്നതു “തന്നെ” എന്ന അരത്ഥത്തിലുള്ളതാണു”. 


* ആകട്ടെ, പരമാത്മവിഷയകമായ ഉപനിഷത്തിനെ 
കേട്ടുകഴിഞ്ഞതിന്‍െറ ശേഷവും, ഉപനിഷത്തിനെ ഉപദേശി 
ച്ചാലും" എന്നു ചോദിക്കുന്ന ശിഷ്യയന്‍െറ അഭിപ്രായം 
എന്താണു”? കേട്ടുകഴിഞ്ഞ കാഷ്യംതന്നെയാണു വിണ്ടും 
ചോദിക്കുന്നതെള്കില്‍ പിഷ്‌ടപേഷണംപോലെ ചോദ്യം 
പുനരുക്തമായ്ും പ്രയോജനമില്ലാത്തതായും തീരും. പറഞ്ഞ 
തിനുശേഷം ഇനിയും പറയാരനുക്ളതുകൊണ്ടാണു ചോദിച്ചു 
തെങ്കില്‍ “ പ്രേത്യാസ്കാല്ലോകാദമൃതാ ഭവന്തി” എന്നു ഫലം 
പറക്ഞു” ഉപസംഹരിച്ചതു ശരിയായില്ല. അതിനാല്‍ 
പറഞ്ഞുകഴിഞ്ഞ ഉപനിഷത്തിനന്‍െറ ശേഷത്തെപ്പൂററി 
ചോദിച്ചു എന്നു വിചാരിപ്പാന൯ു നിവൃത്തിയില്ല. അതു മുഴുവന്‍ 
പറഞ്ഞുകഴിഞ്ഞു. പിനെ ചോദിച്ച ആളിന്‍െറ അഭിപ്രായം 
എന്താണു”? എന്നാണെങ്കില്‍ പറയാം. മുന്‍പറഞ്ഞ ഉപനി 
ഷത്തുകഠാക്കു ഫലസിദ്ധിക്കു അംഗമായിട്ടേം ഒരുമിച്ചു" അനു 
ഷ്ലാിക്കേണ്ടതായോ വേറേ വല്ലതുംകൂടി ആവശ്യമുണ്ടോ? 
ഇലപ്പയോ? ആവശ്യമുണ്ടെങ്കില്‍ ആ ആവശ്ൃമുള്ളതിനെ പ്രതി 
പാദിക്കുന്ന ഉപനിഷത്തു പറഞ്ഞുതരിക. ആവശൃമില്ലെ 
ജില്‍ ഇതില്‍ കൂടുതലായ ഒന്നും പറവാനില്ലെന്നു തീര്‍ത്തു 
പറയുക. എന്നാണു ചോദ്ൃകരത്താവിന്‍െറ അഭപ്രാവം. 
നിനക്കു” ഉപനിഷത്തുതന്നെയാണു പറഞ്ഞുതന്നതു”” ഏധ്‌ 
ആചായ്യുന്‍ ഉറപ്പ്ിച്ചുപഠഞ്ഞതു” ഈ ചോദ്ൃത്തിനനുരൂപലായ 
ഉത്തരമാണു”. 


ആകട്ടെ, ഇനിയും ചിലതു പറയാനുണണ്ടെന്നുവച്ചിട്ടഖ്ു 
“തസ്ധ്യൈ തപോ ദമഃ” ഇത്യാദി പറയുന്തു”? അതിവ 
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ഇതു” “ഇനി യാതൊന്നും പറവാനി'ല്ലെന്നു തീര്‍ത്തു പറഞ്ഞ 
താണെന്നു വിചചാരിക്കുവാന്‍ പാടില്ല; എന്നാണെങ്കില്‍, 
വാസ്പൃവംതന്നെ. ഇനിയും ചിലതു പറയാനുള്ളതു” ആചായുന്‍ 
പറയുന്നുണ്ടു്‌; എന്നാല്‍ അതു പറഞ്ഞ ഉപനിഷത്തിന്‍െറ 
അംഗമാണെന്നോ അതിനു സഹകാരിയായ വേറേ സാധന 
ങ്ങളാണെന്നോ ഉള്ള അഭിപ്രായ ത്തോടുകൂടി അല്പ; (ബ്രഹ്‌മ 
വിദ്യ ലഭിക്കുന്നതിനുള്ള ഉപായങ്ങളാണെന്നുവച്ചു മാത്ര 
മാണു്‌, എന്തെന്നാല്‍, വേദങ്ങളോടും വേദാംഗങ്ങളോടം 
ഒരുമിച്ചാണു” അവയെ പറഞ്ഞിരിക്കുന്നതു”. അതിനാല്‍ 
തപോദമാദികളം വേദവേദാംഗങ്ങാംക്കു സമമാണെന്നാണു 
വിചചാരിക്കേണ്ടതു”. വേദങ്ങഠംക്കും ശിക്ഷ മുതലായ വേദാം 
ഗത്ഭാംക്കും (ബഹ്‌മവിദ്യയയുടെ അംഗമെന്നോ സഹകാരി 
സാധനമെന്നോ ഉള്ള നില ഇല്ലല്ലോ. 


ഇനിയും ആക്ഷേപമു ടു്‌ :---ഒരുമിച്ചു ചേര്‍ത്തു പറഞ്ഞു 
എന്നുള്ളതു കൊണ്ടുമാത്രം തപോദമാദികഠം, വേദങ്ങളെയും 
വേദാംഗങ്ങളെയുംപോലെ പ്ബഹ്‌മവിദൃയ്ക്കു്‌” അംഗഞ്ചമള 
ല്ലെന്നു പറയാന്‍ പാടില്ല. എന്തെന്നാല്‍, ഒരുമിച്ചു പറഞ്ഞി 
രിക്കുന്നവയെത്തന്നെ യോഗ്യൃതയനുസരിച്ചു വിഭജിച്ചു വിനി 
യോഗിക്കാറുണ്ട്‌. ഉദാഹരണത്തിനു സൂക്തവാകത്തിലുള്ള 
അനുമന്ദ്രണമന്ത്രങ്ങളെ എടുക്കാം. അഗ്നിരിദം ഹവിരങജ്ുഷ 
താവീവ്യധതാം മഹോജ്യായോ, കൃത; അഗ്നീഷോമാവിദം 
ഹവിരജുഷേതാമവീവൃധേതാം മഹോ ജ്യായോ ക്രാതാം "* 
ഇത്യാദി സുക്തവാകംകൊണ്ടെതന്നെയാണെ”, എല്ലാ യാഗ 
ത്തിന്‍െറയും അവസാനത്തില്‍ ദേവതകളെ അനുമന്ത്രിക്കു 
ന്നതു”. ഈ സൂക്തവാകത്തില്‍ വളരെ ദേവതകളെ പറയന്നു 
ണ്ടെങ്കിലും, അതാതു യാഗത്തില്‍ വിളിച്ചുവരുത്തിയ ദേവത 
കളെ വിസര്‍ജിക്കുന്ന (തിരിച്ചയഷ്ക്കുന്നുതിനാണു യോഗ്യത 
യനുസരിച്ചു സൂക്തവാകത്തെ ഉപയോഗിക്കുന്നതു”. അതു 
പോലെ ഒരുമിച്ചുപറഞ്ഞിട്ടുള്ളതാണെങ്കിലും, തപസ്സു, ദമം, 
കര്‍മ്മം, സത്യം മുതലായവ (ബഹമവിദ്യയുടെ അംഗങ്ങകോ 
സഹകാരിസാധനങ്ങളോ ആണെന്നും, വേദങ്ങളും വേദാംഗ 
ങ്ങളും അര്‍ത്ഥങ്ങളെ വെളിപ്പെടുത്തുന്നതിനാല്‍ കര്‍മത്തിസം 
ആത്മജ്ഞാനത്തിനും ഉപായഷയങ്ങളാണെന്നും കല്പിക്രൊവുയന്ന 
താമ, അര്‍ത്ഥവും സംബന്ധവും ചേര്‍ച്ചയും നോക്കിയാര൪, 
ഈ വിഭാഗംതന്നെയാണ യൃക്തമായിട്ടുള്ളതു്‌. മുതിന സമാ 
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ധാനം പറയാം ;--ഈ വിഭാഗം ചേരുന്നതല്ല. എന്തെന്നാല്‍ 
നിങ്ങം പറയുന്ന യോഗ്യത ഇല്ല. ക്രിയ, കാരക ങ്ദാം, 
ഫലം എന്നിങ്ങനെയുള്ള ഭേദങ്ങളെ എല്ലാം തിരസ്കരിക്കുന്ന 
ബ്രഹ്മവിദ്യ വേറെ അംഗത്തിന്‍െറ ആവശ്യമോ സഹകാ 
രിസാധനങ്ങളടെ സംബന്ധമോ ഉണ്ടാവാന്‍ പാടില്ല; എന്നു 
മാത്രമല്ല, ബ്രഹ്മ പിദൃയും, അതിനെറെറ ഫലമഠഷയ മോക്ഷവും 
എല്പാവിഷയങ്ങളിലും നിന്നു വ്ൃത്യാസപ്പെട്ട അന്തയ്യാമി 
യായ ആത്മാവില്‍ പ്രതിഷ്‌ഠിതങ്ങളാണുതാനും. 


ടേ മോക്ഷമിച്ചന്‍ സദാ കരമ്മ തൃജേദേവ സസാധനം 

തൃജതൈവ ഹി തജേഞയം തൃക”തുഃ പ്രത്യക്ക പരം പദം.?? 
(മോക്ഷത്തെ ഇച്ചിക്കുന്നവ൯ എപ്പോഴും കരമ്മങ്ങളേയും 
അവയുടെ സാധനങ്ങളേയും തൃജിക്കതന്നെ വേണം. തൃജി 
ക്കുന്നവനുമാത്രമേ അന്തഷ്യാമിയായ ആത്മാവിനെ അറിയു 
വാന്‍ കഴികയുള്ള. തൃക്താവിനുമാത്രമേ പരമമായ പദവും 
ലഭിക്കയുള്ള. ) അതിനാല്‍ ജ്ഞാനത്തിനു, കര്‍മ്മങ്ങഠം സഹ 
കാരികളാണെന്നോ കരമ്മശേഷത്തിന്‍െറ അപേക്ഷയ്ൃയണ്ടെ 
ന്നോ വരാന്‍ പാടില്പ. അതിനാല്‍, സൂക്തവാകാനുമന്ദ്രണം 
പോലെ യോഗ്യതയനുസരിച്ചു വിഭജിക്കണമെന്നു പറഞ്ഞതു 
ശരിയല്ല; അതുകൊണ്ടു്‌ ചോദൃത്തിന്‍െറ ഉത്തരം “ഇനി 
ഒന്നും പറയാനില്ല, ഉപനിഷത്തുമുഴവ൯ പറത്ഞെകഴി.മെരു? 
എന്നുള്ള അവധാരണാര്‍ത്ഥത്തില്‍ത്തന്നെയാണ്‌.. ഇയ 
പറഞ്ഞിടത്തോളമേ ഉപനിഷത്തുള്ള. ഇതുകൊണ്ടു മോക്ഷം 
ലഭിക്കുന്നതിനു മറെറാന്നിന്‍െറ അപേക്ഷയിപ്പ. എന്ന 
സ്പാരം. 


മന്ത്രം :--തസ്ധ്യ തപോ ദമഃ കരമ്മേതി പ്രതിഷ്യാ 


വേദാഃ സര്‍വാങ്‌ഗാണി സത്ൃയമായതനം. 8 


തസ്ധ്യൈ ടം അതിന്നു” ടം നിനക്കു പറഞ്ഞു 
തന്ന ബ്രഹ്മ വിഷയമായ ഉപനി 
ഷത്തിനു* 

ട തപസ്സ്‌ ശരീരം, ഇന്ദ്രിയങ്ങഠം, 
മനസ്സ്‌ ഇവയയുടെ സമാധാനം 


ദമഃ മമ ദമം [ക ഉപശമം 
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കര്‍മ്മ ടെ കര്‍മ്മം -ട-: അഗ”“നിഹോത്രം മുത 
ലായതു* 

വേദാഃ സര്‍വാങ്‌ഗാണി ട വേദങ്ങളും അവയുടെ എല്ലാ 
അങ്‌ഗങ്ങളും 

ഇതി ടോ എന്നിങ്ങനെ ഉള്ളവ 

പ്രതിഷ്ഥാ ടാ പ്രതിഷ്ടയാകുന്നു ടട പാദങ്ങളാ 
കുന്നു. 

സത്യം ടം: സത്യം ടം. വാക്കിനും, മനസ്സിനും, 
കര്‍മ്മത്തിനും കുടിലതയില്പായ “മ 

ആയതനം ളു ഇരിപ്പിടമാകുന്നു 
(അല്ലെങ്കില്‍) 

തസ്യ അതിനു ടട നിനക്കു പറഞ്ഞുതന്ന 
ബ്രഹ്മവിഷയമായ ഉപനിഷ 
ത്തിന്‌ 

തപഃ ദമഃ കര്‍മ്മ ഇതി -ട രപസ്സ്‌, ദമം, കര്‍മ്മം മുതലാ 
യത്ത്‌ 

പ്രതിഷ്യാ ച. പാദങ്ങഠം ആകുന്നു. 

വേദാഃ ച വേദങ്ങഠം . നാലുയവേദങ്ങളം 
അവയുടെ ആറ്റ്‌ അങ്‌ഗങ്ങളും 

സര്‍വാങ്‌ഗാണി ച ശിരസ്സ്‌ മുതലായ മറെറല്ലാ 
അങ്‌ഗങ്ങളുമാകുന്നു. 


എന്നും അന്വയിക്കാം. 





ഭാഷ്യം :---നിനക്കു പറഞ്ഞുതന്ന ബ്രാഹ്മിയായ ഉപനി 
ഷത്തിനേ ലഭിക്കുന്നതിനു തപസ്സ്‌ മുതലായവ ഉപായങ്ങളാ 
കുന്നു. തപസ്സ്‌, ദമം, അഗ്‌നിഹോത്രാദികര്‍മ്മ ങ്ങഠം ഇവ 
യാല്‍ സം്ക്റരിക്കപ്പെട്ടവനു സത്ത്വശുദ്ധിയയം അതുവഴിയായി 
തത്ത ാഞാനത്തിനെറ ഉല്പത്തിയും കഠയെന്നുണ്ടു. കല'മഷ 
ങ്ങഠം തീരാത്തവനു, ഇന്ദ്രവിരോചനാദികഠംക്കെന്ന പോലെ, 
(ബഹ'മത്തെ ഉപദേശിച്ചാലും, മനസ്സ്സിലാകാതെപോ 
കയാ, തെററിദ്ധാരണ ഉണ്ടാകയോ ചെയ്യും. അതിനാല്‍, 
ഇജ്ജന്മത്തിലോ മുജ്ജന്മ ങ്ങളിലോ തപസ്സു മുതലായവകൊണ്ടെ 
സത്ത്വശുൂഭ്ധി വരുത്തിയിട്ടുളളവനുമാത്രമേ കേട്ട നെ 
ജ്ഞാനമുണ്ടാകയുള്ള. ““യസ്യ്യ ദേവേ പരാഭക്തി യ്യധാലേവേ 
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തഥാ ഗുര തസ്ധ്യൈതേ കഥിതാ ഹൃര്‍ത്ഥാഃ പ്രകാശന്തേ 
മഹാത്മ നഃ?” (ഏതു മഹാത്മാവിന്നു ദേവനിലും അതുപോലെ 
തന്നെ ഗുരരുവില്യം പരമമായ ഭക്തിയണ്ടോ, അവനുമാത്രമേ 
ഇപ്പറഞ്ഞ അര്‍ത്ഥങ്ങടം പ്രകാശിക്കയുള്ള) എന്നു ശ്രുതിയും, 
“ ജ്ഞാനമുല്‍ പദ്ൃതേ പുംസാം ക്ഷയാല്‍ പാപസ്യ കര്‍മ്മണഃ"" 
(്രാപകര്‍മ്മം ക്ഷയിക്കുമ്പോഠം പുരുഷന്മാക്കു ജ്ഞാനം ഉണ്ടാ 
കുന്നു.) എന്നു സ്‌മൃതിയയം പറയുന്നു. “ഇതി* എന്ന ശബ്ദും 
“ഇപ്രകാരമുള്ള വ" എന്ന അര്‍ത്ഥത്തിലാകയാല്‍, ജ്‌ ഞാനോ 
പത്തിക്കുപകരിക്കുന്ന, അഭിമാനമില്പായ്‌ക, കപടമില്ലായ്ക്ു 
മുതലായ വകൂടി തപസ്സമുതലായ വയുടെ കൂട്ടത്തില്‍ 
ചേര്‍ത്തുകൊള്ളണം. മേല്പറഞ്ഞ ഗുണങ്ങംംകൊണ്ടാണു“, 
മനുഷ്യന്‍ പാദങ്ങളെക്കൊണ്ടെന്നപോലെ, (ബഹ്‌ മവിദ്യ 
പ്രപര്‍ത്തിക്കുന്നതു”. അതുകൊണ്ടു” ആ ഗുണങ്ങഠം (്ബഹ്‌മ 
വിദ്യയയടെ പാദങ്ങഠംപോലെയാണ്‌. വേദങ്ങഠം കര്‍മ്മ 
ത്തേയും ജഞാനത്തേയ്‌ം പ്രകാശിപ്പിക്കുന്നതുകൊണ്ടും 
വേദാങ്‌ഗങ്ങളായ ശിക്ഷ മുതലായവ അവയെ രക്ഷിക്കുന്ന 
തുകൊണ്ടും അവയെ (ബഹ്‌മവിദൃയുടെ പ്രതിഫ്യായിപ്പ 
റഞ്ഞു. പ്രതിഷ എന്നാല്‍ നിലനില്ലാകുന്നു. അല്ലെങ്കില്‍ 
പ്രതിഷ്ഠ എന്നതിനു പാദങ്ങഠം എന്നര്‍ത്ഥം കല്ലിച്ചിട്ട്‌, 
തപസ്സമുതലായവ പാദങ്ങളാണെന്നും വേദങ്ങളും വേദാങ്‌ഗ 
ങ്ങളം ശിരസ്സ മുതലായ മററുള്ള അങ്ങ്‌ഗങ്ങളാണെന്നും 
പറയാം. ഈ പക്ഷത്തില്‍ വേദങ്ങഠം എന്നതിനു വേദങ്ങളം 
വേദാങ്‌ഗങ്ങളം എന്നാണു്‌ അര്‍ത്ഥം. അങ്‌ഗിയെ ഗ്രഹി 
ക്കുമ്പോഠം അങ്‌ഗങ്ങളേയും ഗ്രഹിക്കാതെ കഴികയില്ലല്ലോ. 
എന്തെന്നാല്‍, അങ്‌ഗിയിലാണല്ലോ അങ്‌ഗത്ങഠം സ്ഥിതി 
ചെയ്യുന്നതു“. ഉപനിഷത്തിനെറ ഇരിപ്പിടം സത്യമാകുന്നു. 
സത്യം എന്നുവച്ചാല്‍, വാക്കു”, മനസ്സ്‌, പ്രവൃത്തി ഇവയില്‍ 
വ്യാജമോ കാടില്ൃമോ ഇല്പാതിരിക്കയത്രേ. മായാവികള 
ല്യാത്ത സജ്ജനങ്ങളെയല്പാതെ, അസുരപ്ര കൃതികളായ മായാ 
വികളെ വിദ്യ ആശ്രയിക്കയില്പ. ““ന യേഷ്യ ജിഫ്മമുതം 
ന മായാ ച്ച്‌? (ആരില്‍ കാടില്യവ്യം വ്യാധവും മാഡഷ്യം 
ഇല്ലയോ അവര്‍ക്കു (ബഹ്മവിദ്ൃയ സിധധിക്കും) എന ദ്രതരി 
യുബ്ദു. അതിനാല്‍ ആ സത്ൃത്തെ (്രഹ്‌മവിദ്യയൃയടെ 
ഇരിപ്പിടമായി കല്പിച്ചിരിക്കുന്ന യ്‌. മുന്ൃപ്രതിഷ്യഡാഡി 
പ്പറഞ്ഞ തപസ്സു മുതലായ വയ .ല്‍ സത്ൃയമുഠംപ്പെട്ടിരിക്കെ 
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അതിനെ വീണ്ടം (ബഹ്‌മവിദ്യഴ്കു” ഇരിപ്പിടമാക്കിപ്പറ 
ഞ്ഞതു, സത്യം മററുള്ളവയെ ഒക്കെക്കാഠം (ബഹ്‌ മവിദൃയ്ണ്ു 
കൂടടതല്‍ ഉപകരിക്കുമെന്ന കാണിപ്പാന്‍ വേണ്ടിയാ. 
“*അശ്വമേധസഹസ്സ്രം ച സത്യം ച തുലയാ ധ്മതം; 
അശ്വമേധസഹസ്പ്രാച്ച സത്യമേകം വിശിഷ്യതേ?” (ആയിരം 
അശ്വമേധത്തേയും സത്യത്തേയും തുലാസില്‍ ഇട്ടു തൂക്കിനോ 
ക്കീയാല്‍ ആയിരം അശ്വമേധത്തെക്കാഠം സത്യം കൂടുതല്‍ 
ഗുരുത്വമുള്ളതായിരിക്കും) എന്നു സ്മൃതിയില്‍ പറയുന്നു. 


മന്ദ്രം---യോ വാ ഏതാമേവം വേദാപഹത പാപ്‌മാന-- 
മനന്തേ സ്വര്‍ഗ്ലേ ലോകേജ്്യേയേ പ്രതിതിഷ്ടതി. 


പ്രതിതിഷ്ടതി. 9 
ഏവം ടാ ഇപ്രകാരമുള്ള. 
ഏതാം ടോ ഇതിനെ --ഈ ബ്രഹ്മവിദ്യയെ 
യഃ വാ ടേ യാവനൊരുത്തനാണോ, 
വേദ  അറിയയന്നതു" 
സഃ ടേ അവന്‍ 
പാപ” മഠനം മേ പാപ്‌മധാവിനെ -ം. പാപത്തെ ടട 


അവിദ്യ, കാമം, കരമ്മം ഇവയാ 
കുന്ന സംസാരബീജത്തെ 
ി 


അപഹതയ ച അപഹനിച്ചിട്ട്‌” ച നശിപ്പിച്ചുകള 
ഞ്ഞിട്ടു്‌ 

അനന്തേ ട്‌. അനന്തവും -- അവസാനമില്ലാത്തതും 

ജയേ ടം ജോേയമായ്യം - എല്ലാററിനെക്കാളം 
മഹത്തരവുമായ 

സ്വരഗ്ലേലോകേ ി സ്വര്‍ഗ്ഗുമാകുന്ന ലോകത്തില്‍ ചസുഖ 
സ്വരൂപമായ ബ്രഹ്മത്തില്‍ 

പ്രതിതിഷ്യതി ടോ പ്രതിഷ ഠിതനായിത്തീരും. 

ഭാഷ്യം *കേനേഷിതം" ഇത്്യാദികൊണ്ടെു പഠയപ്പപെടുടതും, 





“ബ്രഹ്മ ഹി ദേവേഭ്യോ വിജിഗ്യേ” എന്നുംമററും സ്തൂതിക്ക 
പ്പെട്ടതും, സര്‍വവിദ്യകഠാക്കും ആധാരഭൂതവുമായ (ബ.ഹ്‌മ 
വിദ്യയെ അറിയയന്നവ൯ു അവിദ്യ, കാമം, കര്‍മ്മം ഇവഡാ 
കുന്ന സംസാരബീജത്തെ നശിപ്പിച്ചു, അവസാനത്തില്‍, 
അവസാനമില്ലാത്തതും സര്‍വത്തെക്കാളം ധഫത്തരവ്യം സുഖ 
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സ്വരൂപവുമായ സ്വാത്മാവാകുന്ന പസ്രഹ്‌മത്തില്‍ ഉറഴ്ക്കും. 
അവനു വീണ്ടും സംസാരമുണ്ടാകയില്ല. 


“അമുതത്വം ഹി വിന്ദതേ' എന്നു മുമ്പുപറഞ്ഞ (ബഹ്‌മ 
വിദ്യ ഫലത്തെത്തന്നെ ആണു” ഒടുവില്‍ പറയുന്നതു”. സ്വര്‍ഗ്ഗ 
ലോകത്തിനു” അനന്തമെന്ന വിശേഷണമുള്ളതിനാല്‍ ത്രിവി 
ഷൂപമെന്നര്‍ത്ഥം പറയാന്‍ പാടില്ല. ഓപചാരികമായിട്ടു 
അനന്തശബ'ദം ത്രിപിഷ്ടപത്തിലും പ്രയോഗിക്കാവുന്നതാ 
ണെന്നുള്ളതുകൊണ്ടു” ജോയമെന്നു വീണ്ടും വിശേഷണം 
ചേര്‍ത്തിരിക്കുന്നു. ജയം എന്നതിനു എല്ലാററിലും വലുതെ 
ന്നര്‍ത്ഥം; അതു സ്വാത്മാവുതന്നെയാണതാനും. 


സഹ നാവവതു സഹ നാ ഉനക്‌തു 
സഹവീയയും കരവാവഹൈ 
തേജസ്വി നാവധീതമസ്തു 


മാ വിദ്വിഷാവഹൈ. 


ഓം ശാന്തിഃ ശാന്തിഃ ശാന്തി$. 


ഉപനിഷത്തുകളാല്‍പ്രതിപാദിക്കപ്പെടുന്ന പരമേശ്വരന്‍ 
വിദ്യാസ്വരൂപത്തെ പ്രകാശിപ്പിച്ചു", നമ്മെ രണ്ടപേരെയും 
ഒരുമിച്ചുരക്ഷിക്കട്ടെ! അതിന്‍െറ ഫലത്തെ വെളിപ്പെ 
ട്ടത്തി നമ്മെ രണ്ടുപേരെയും രക്ഷിക്കട്ടെ! വിദ്യകൊണ്ടുള്ള 
വീര്യം നമുക്കൊരുമിച്ചു സമ്പാദിക്കുമാറാകട്ടെ! നാം പഠിച്ച 
വിദ്യ വിരൃമുള്ളതായിരിക്കട്ടെ! ഗുരുശിഷ്യന്മാരായ നാം 
രണ്ടുപേരുംതമ്മില്‍ ഒരിക്കലും ദ്വേഷിക്കാതിരിക്കട്ടെ! 


ആപ്ര്യായത്തു മമാങ്‌ഗാനി വാക “പ്രാണശ്ചക്ഷുഃ 
ശ്രോത്രമഥോ ബലമിന്ദ്രിയാണി ച സര്‍വ്വാണി. സര്‍വ്വം 
(ബഹ്‌മാപനിഷദം മാഹം പ്ബഹ്‌മ നിരാകുഷ്യാം മാ മാ 
ബ്രഹ്മ നിരാകരോദനിരാകരണമ ൧ സ്ത്നിരാകരണം മേ സ്കൂ 
തദാത്മനി നിരതേ യ ഉപനിഷതസു ധര്‍മ്മാസ്നേ മയി 


സന്തു! തേ മയി സൂ! 


ഓം ശാന്തിഃ ശാന്തിഃ ശാസി. 


൮) ധഥാധംധയഴാഫൃസയാധത്താടുകുടിയതു' . ധാ 


ഏനെറ എല്ലാ അംഗങ്ങളും വാക്കും പ്രാണനും ചക്ഷയസ്ണം 
ശ്രോത്രവും ബലവും എല്ലാ ഇന്ദ്രിയങ്ങളും പുര്‍ണ്ണങ്ങളായിത്തീ 
രട്ടെ! ഉപനിഷത്തുകളില്‍ പ്രതിപാദിക്കുന്ന ബ്രഹ മം 
എനിക്കു്‌ പൂണ്ണമായി വിളങ്ങട്ടെ. ഞാന്‍ ഒരിക്കലും (ബഹമ 
ത്തെ നിരാകരിക്കാതിരിക്കട്ടെ! (ബഹ്‌മം ഒരിക്കലും എന്നെ 
നിരാകരിക്കാതിരിക്കട്ടെ! ഞാന്‍ നിരാകരിക്കാതിരിക്കട്ടെ! 
എന്നെയും നിരാകരിക്കാതിരിക്കട്ടെ! ഉപനിഷത്തുകളില്‍ 
ആത്മാവിനു പറയുന്ന ധര്‍മ്മങ്ങഠം ആത്മതല്പരനായ എനിക്കു 
സിദ്ധിക്കട്ടെ! അവ എനിക്കു സിദ്ധിക്കട്ടെ! 


സാമവേദീയതലവാകാരോപനിഷത്തു” 


പദഭാഷ്ൃത്തോടുകൂടിയതു കഴിഞ്ഞു. 


ന നില തി 





ക്േനോപനികത്തു്‌ 


ശാജംരവാകൃഭാഷ്യത്തോടുകൂടിയതു”. 


 കേനേഷിതം” ഇത്യാദിയായ സമവേദശാഖാഭേദ 
(ബാഹ“മണോപനിഷത്തിനെ പദംപ്രതി വ്യാഖ്യാനി 
ച്ചിട്ടം ശാരീരക സ്യായങ്ങളാല്‍ അതിന്‍െറ അരത്ഥനിര൪ണ്ണയം, 
ചെയ്തിട്ടില്ല എന്നുള്ള കാരണത്താല്‍ ഭാഷ്യകാരനായ ആചാ, 
യ്യസ്വാമിക്കു തൃഫ്ലിയായില്ല. അതിനാല്‍ ഇനിയ്യം ന്യായത്തെ 
പ്രധാനമാക്കി ശ്രുതൃര്‍ത്ഥത്തെ സംഗ്രഹിക്കുന്ന വാക്യങ്ങളെ, 
ക്കൊണ്ട്‌ വീണ്ടും വ്യാഖ്യാനിപ്പാന്‍ ആഗ്രഹിച്ചുകൊണ്ട്‌ ഈ. 
ഉപനിഷത്തിനു പുര്‍വകാണ്ഡത്തോളടുള്ള സംബന്ധത്തെ 
കാണിക്കുന്നതിനായി പൂര്‍വകാണ്ഡത്തിന്‍െറ അര്‍ത്ഥത്തെ 
ചുരുക്കത്തില്‍ കാണിക്കുന്നു:--- 


ഭാഷ്യം :----കര്‍മ്മങ്ങഠംക്ക്‌ ആശ്രയഭൂതവും ശുദ്ധത്വം 
മുതലായ ഗുണങ്ങളോടുകൂടിയതുമായ പ്രാണനെക്കുറിച്ചുള്ള 
വിജ്ഞാനവും നിതൃനൈമിത്തികാദിയായ പലവിധത്തി 
ലുള്ള കര്‍മ്മങ്ങളം പറഞ്ഞുകഴിഞ്ഞു. അവയെ വെവ്വേറെയയം 
ഒരുമിച്ചും അനുഷ്ക ിക്കുന്നതിനാല്‍ ദക്ഷിണമാര്‍ഗ്ഗത്തിലും ഉത്തര 
മാര്‍ഗ്ഗത്തിലുംകൂടി ഗമനവും, ദക്ഷിബമാര്‍ഗ്ഗുത്തില്‍ക്കൂടിയുള്ള 
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ഗമനത്ത്‌ല്‍ ആവ്ൃത്തിഷയം ഉത്തരമാര്‍ഗ്ഗഗമനത്തില്‍ അനാപ്വ 
ത്തിയും ഉണ്ടാകും. അങ്ങനെയുള്ള ജ്ഞാനവും കര്‍മ്മങ്ങളും 
പറഞ്ഞുതീര്‍ന്നതിന്‍െറശേഷം, ഫലത്തെ ആഗ്രഹിക്കാതെ 
ജ്ഞാനവും കരമ്മങ്ങളം ഒരുമിച്ചു അനുഹ്യിച്ചു്‌, ആത്മസം 
സ്ത്രാരം വരുത്തി, ആത്മജ്ഞാനത്തിനുള്ള പ്രതിബന്ധം നീക്കി 
യിട്ടുളളവനും, ബാഹ്ൃയവിഷയങ്ങളെയെല്ലാം അറിഞ്ഞിട്ടുള്ള 
തിനാല്‍ ദ്വൈതവിഷയങ്ങളില്‍ ദോഷംകണ്ടു്‌, സംസാര 
ബീജമായ അജ്ഞാനത്തെ ഉപ്പേദിപ്പാനാഗ്രഹിച്ചു്‌ അന്തയ്യാ 
മിയായ ആത്മാവിനെ അറിവാനാഗ്രഹിക്കുന്നവനുമായ 
മുമുക്ഷൃവിന്‌, ആത്മസ്വരൂപത്തെ അറിയയന്നതിനായി ഈ 
അദ്ധ്യായം ആരംഭിക്കുന്നു. ഈ പവിജ്‌ഞാനംകൊണ്ടാണ 
മൃത്ൃകാരണവും സംസാരത്തിനു നിമിത്തവുമായ അജഞാ 
നത്തെ ഉച്ചേദിക്കേണ്ടതു”. ആത്മാവിനെ അറിഞ്ഞിട്ടില്പം 
ത്തതിനാല്‍ ആ വിഷയത്തില്‍ ജിജ്‌ഞാസ ഉണ്ടാകാവുന്ന 
താണു കര്‍മ്മങ്ങളുടെ വിഷയത്തില്‍, ദേഹത്തില്‍നിന്നു 
വേറേയായിട്ടുള്ള ആത്മാവിനെപ്പുററി നിരൂപണംചെയ്തിട്ട 
ണ്ടെങ്കിലും പരലോകസംബന്ധിയായ ആത്മാവിനെപ്പററി 
മാത്രമപ്പാതെ, (ബഹ്‌ മരൂപമായ ആത്മാവിന്‍െറ യഥാര്‍ത്ഥ 
രൂപത്തെപ്പുററി അവിടെ നിരൂപണംചെയ്തിട്ടില്ല. അത്രഡേ 
അവിടെ ആവശ്ൃവുമുണ്ടായിരുന്നുള്ള. എന്നുമാത്രമല്ല, കര്‍മ്മ 
ങ്ങഠംക്കും ആത്മജ്‌ഞാനത്തിനും തമ്മില്‍ വിരോധമുള്ളതു 
കൊണ്ടു കര്‍മ്മ ങ്ങളെപ്പററിപ്പറയയന്നിടത്തു ആത്മതത്വത്തെ 
പ്പറവാനും ഡിവ്ൃത്തിയില്ല. ഇവിടെ അറിവാന്‍ ആഗ്രഹിക്കു 
ന്നതു്‌ നിരതിശയ ര്ബഹ്‌മരൂപമായ ആത്മാവിനെപ്പററിയാ 
ണല്ലോ. “ദേവ സ്രഹ്‌മത്വം വിദ്ധി നേദം യദിദമുപാ 
സതേ”* (അതുതന്നെയാണു (ബഹ “മമെന്നറിയണം; ഉപാ 
സിക്കാറുള്ളതു (്രബരഹ്‌മമല്പ) എന്നാണല്ലോ ശ്രുതി പറയ 
ന്നതു”. യാഗം മുതലായ കര൪മ്മങ്ങഠം ദേവതാരാധനരൂപങ്ങ 
കാണു"; (ബഹ്‌മജ്‌ ഞാനിയാകട്ടെ, സര്‍വദേവതക ളുടെയും 
ആതമാവായിത്തീരുകയും പതു എന്നുള്ള നില വിടുകയ്യം 
ചെയ്യുന്നു. അവനെക്കൊണ്ടു കര്‍മ്മ.ചെയിക്കുവാന്‍ സാധി 
ക്കയ ല്ല എന്തെന്നാത; സ്വാരാജൃത്തില്‍ (്തരാവതന്നെ 
തന്‍െറ നാഥന്‍ എന്ന നിലയില്‍) അഭിഷിക്തനും (ബരഹ്‌മ 
ത്വത്രെ പ്രാപിച്ചവനുമായ ഒരുവന്‍ മ്റെറാരുത്തനെ നമസ്ത 
രിക്കുവാന്‍൯ ആഗ്രഹിക്കുക എന്നുള്ളതു ഉണ്ടാകുകയിപ്പല്ലേ. 
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എല്പാം തികഞ്ഞ (ബഹര്‍്‌മ്ഥാണു താന്‍ എന്നു വിചാരിക്കുന്ന 
പവനു, കര്‍മ്മംകൊണ്ടു എന്തെങ്കിലും പ്രയോജനമുള്ളതായി 
തോന്നുകയില്ല. പ്രയോജനമില്ലാതെ പ്രവൃത്തിയുമുണ്ടാക 
യില്പ. അതിനാല്‍ കര്‍മ്മവുംജ്ഞാനവും തമ്മില്‍ വിരുദ്ധം തന്നെ 
യാണ്‌. അതുകൊണ്ട കര്‍മ്മങ്ങളെപ്പററിപ്പറഞ്ഞിടത്തു ആത്മ 
തത്ത്വത്തെപ്പഠഞ്ഞിട്ട ല്പ. ആത്മതത്ത്വീത്തെ പ്പററിയാണു 
താനും ഇവിടെ അറിവാന്‍ ആഗ്രഹിക്കുന്നതു. ആകട്ടെ, 
(ബ.ഹ്‌മാത്മതത്ത്വജ്‌ ഞാനം കരമ്മത്ത നു വിരുദ്ധമാണെ 
കില്‍ കര്‍മ്മമേ അനുഘ്യിക്കാതെ പോകുമല്ലോ എന്നാണെ 
ഴിൽ, അങ്ങനെ വരികയില്ല. നിഷ്‌ കാധനായിട്ടുള്ളവനു 
ആ മ്‌മസംസ്‌കാരത്തിനു കര്‍മം അനുഷ്ിക്കണം. ഇനിയും, 
കര്‍മ്മം അചിദ്യാവിഷ ഡമായിട്ടുള്ളതാകയാര്‍ ആത്മ 
ജാഞാനം ഉണ്ടാകുമ്പോഠം പരി.ൃയിക്കേണ്ടതാണെങ്കില്‍ 
““പ്രക്ഷാളനാദ്ധി പങ്കസ്വ്യ ദൂരാദസ്പൂരശനം വരം?” (ചെളി 
ചവിട്ടിയതിനെറശേഷം കഴുകിക്കളയയന്നതിനെക്കാഠം നല്ൃതു" 
ആദ്യമേതന്നെ അതിനെ ചവിട്ടാതെ ഇരിക്കയാണല്ലേോ) 
എന്ന ന്യായമനുസരിച്ചു, അല്പഫലവും അധികം ബുദ്ധിമുട്ടു 
ള്ളതും ആയ കര്‍മ്മാത്തെ ചെയ്യാതിരിക്കതന്നെയല്ലയോ 
നല്ലത്‌? തത്ത്വജ്‌ഞാനംകൊണ്ടുതന്നെ മോക്ഷം ലഭിക്കു 
മല്ല്യോ എന്നു ചോദിക്കയാണെങ്കില്‍ വാസ്ധപൃവംതന്നെ. ശരീരം 
മുതലായ വയെ ആത്മാവെന്ന തെററിദ്ധരിച്ചുകൊണ്ടുചെയ്യുന്ന 
യാഗാദികരമ്മങ്ങാം കര്‍മ്മഫലങ്ങളെ ഇച്ഛിക്കുന്നവനു അനി 
തൃങ്ങളും നിസ്സ്ാരങ്ങളുമായ. സ്വര്‍ഗ്ഗാദിഫലങ്ങളെമാത്രമേ 
പ്രദാനംച്ചെയ്‌ കയുള്ള, എന്നുമാത്രമല്ല, അവന്‍ കര്‍മ്മഫല 
ങ്ങളെ അനുഭവിക്കുന്നതിനായി വീണ്ടും വീണ്ടും ജനിക്കയയം 
മരിക്കയയം ദുഃഖങ്ങഠം അനുഭവിക്കയും ചെയ്യേണ്ടിവരികയ്യം 
മു 
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ചെയ്യം. “കാമാന്‍ യഃ കാമയതേ' (കരര്‍മ്മഫലങ്ങഒ 
ഇചഛിക്കുന്നവനു സ്വര൪ഗ്ലഗം മുതവായ അനിത്ൃയഫലങ്ങഠം 
ലഭിക്കും.) “ഇതിനു കാമയമാനഃ” (ഇങ്ങനെ സംസാരബഡ 
ത്തില്‍ അകപ്പെടുന്നതു കരമ്മഫലങ്ങളെ ആഗ്ര ഹിക്കുന്നവ 
നാണ്‌) ഇത്യാദി ശ്രതികം അങ്ങനെയാണു പറയുന്നതു്‌. 
എന്നാല്‍ നിഷ്‌ കാമനായിട്ടുള്ളവനു” അങ്ങനെയല്ല. അവനു 
കര്‍മ്മ ഞ്ങരഠംക്കു സിവരത്തകനും ആശ്രയഭൂതനുമാഡ പ്രാണനെ 
പ്പൂററിയുള്ള വിജ്ഞാനത്തോടുകൂടിയ ആവക കര്‍മ്മങ്ങാം, 
ആത്മസംസ്ത്റാരത്തിനുപയോഗപ്പെടുകയാണെ ചെയുന്നതു“. 


വ്‌ കേനോപനിഷത്ത്‌ [:4. 


വാജസനേയകത്തില്‍, “ദേവയാജീ ശ്രേയാനാത്മയാജീ 
വാ" (ദേവന്മാരെ യജിക്കുന്നവനോ, ആത്മാവിനെ യജിക്കുന്ന 
വനോ ശ്രേഷ്൯ു) എന്നുതുടങ്ങി ““ആത്മയാജീ തൂ കരോതി 
ഇദം മേ നേനാങ്‌ഗം സംസ്‌ക്രിയതേ?” (ആത്മയാജി 
കര്‍മ്മംചെയ്യുന്നതു :“എനന്‍െറ ഈ അംഗം ഇതുകൊണ്ടെ സംസ്ത്ൃ 
രിക്കപ്പെടുന്നു?* എന്നുള്ള സങ്കല്പത്തോടകൂടിയാണു) എന്നു 
കര്‍മ്മങ്ങളെല്ലാം സംസ്റ്റാരത്തിനുവേണ്ടിയാണെന്നു പറഞ്ഞി 
ട്ടണ്ടു. ““മഹായജൈഞശ്ച യജൈഞശ്ച ബ്രാഹ്മീയം ക്രിയതേ 
തനുഃ യജേഞാ ദാനം തപ ക്ചൈവ പാവനാനിമനീഷിണാം "* 
(മഹായജ്ഞങ്ങളെക്കൊണ്ടും യജ്ഞത്ങളെക്കൊണ്ടും ശരീരസ്ഥ 
നായ ആത്മാവിനു (രഹ്മജ്ഞാനത്തിനുള്ള യോഗ്യത സിദ്ധി 
ക്കുന്നു. യജ്ഞവും ദാനവും തപസ്സും മനീഷികരംക്കു" (നിഷ്ഠാ 
മന്മാര്‍ക്കു) ആത്മശുദ്ധികരണങ്ങളാണു”) എന്നു സ്‌മൃതിയും 
പറയുന്നു. പ്രാണാദികളടെ ഉപാസനം തനിച്ചോ കര്‍മ്മങ്ങ 
ളോടുകൂടിയോ നടത്തുന്നതുകൊണ്ട്‌ സകാമനായിട്ടുള്ളവനു 
പ്രാണാദിക ളായിത്തീരുക എന്ന ഫലം സിദ്ധിക്കും. നിദ്യാ 
മനായിട്ടുള്ളവനും, കണ്ണാടിതുടച്ചു്‌” അതിലെ മാലിന്യങ്ങളെ 
നീക്കി തെളിവുണ്ടാക്കുന്നതുപോലെ, ആത്മജ്ഞാനത്തിനു 
പ്രതിബന്ധക ങ്ങളായ കല്‌മഷങ്ങളെ നീക്കി ആത്മജ്ഞാന 
ത്തിനുള്ള യോഗ്യൃത വര്‍ദ്ധിപ്പിച്ചു ആത്മാവിനെ സംസ്തരി 
ക്കുന്നതിന്‌, ആവക കര്‍മ്മങ്ങളും ഉപാസനങ്ങളം പ്രയോജന 
പ്പെടും. എന്നാല്‍ ആത്മജ്ഞാനം സിദ്ധിച്ചവനു കര്‍മ്മഞ്ങഠം 
കൊണ്ട യാതൊരു പ്രയോജനവും സാധിപ്പ്ാനില്പാത്തയി 
നാല്‍ അവന്‍ കര്‍മ്മം ച്ചെയ്‌“കതന്നെയില്ല. “കര്‍മ്മണാ 
ബദ്‌ധൃതേ ജന്തുര്‍വിദ്യയാ ച വിമുച്യതേ തസ്മാല്‍ കര്‍മ്മ 
നകുര്‍വ്വന്തി യതയഃ പാരദര്‍ശിീനഃ?? (കരമ്മംകൊണ്ട ശരീരി 
കഠക്കു ബന്ധവും വിദ്യകൊണ്ടു മോക്ഷവും ലഭിക്കും. അതി 
നാല്‍, ആത്മജ്‌ ഞാനം സിദാധിച്ച യതികരം കര്‍മ്മത്തെ 
ചെയ്‌ കയില്ല) ഏന്നും $്രിയാ പഥശ്ചൈവ പുരസ്പാല്‍ 
സം ന്യാസശ്ചോത്തരേണ തരയാഃ സംന്യാസ ഏവാത്ൃരേ-- 
ചയല്‍ ?? (ഒന്നാമതു കര്‍മ്മമാര്‍ഗ്ലഗവും രണ്ടാമതു സംന്യാസവും 
ഇങ്ങനെ രണ്ട മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളുണ്ട്‌; അവയില്‍ സംന്യാസംതന്നെ 
യാണു ശ്രേഡ്മായിട്ടുള്ളതു) എന്നും, “*തൃഗേനൈകേ അമൃത 
ത്വമാനശ്ുഃ" (ത്യാഗംകൊണ്ടാണു ചിലര്‍ അമുതത്വത്തെ 
പ്രാപിച്ചിട്ടുള്ളതു”) എന്നും നാന്യഃ പന്ഥാ വിദ്യതേ” 


[മ:4.9] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 748 
(മോക്ഷപ്രാപ്തിക്കു വേറേ വഴിയില്ല), എന്നും മററുമുള്ള ശ്രുതി 
കളം ന്യായവും അനുസരിച്ചും, “അമൃതത്വം ഹി വിന്ദതേ" 
(ബ്വഹ്മജ്‌ ഞാനംകൊണ്ടു്‌ അമൃതത്വത്തെ പ്രാപിക്കും) “വിദ്യ 
യാ വിന്ദതേ മൃതം" (വിദ്യകൊണ്ടു മോക്ഷത്തെ 
പ്രാപിക്കും) ഇത്യാദികളായ ശ്രുതിസ്‌മൃതികളനുസരിച്ചും , 
കര്‍മ്മ ്ങഠം ആത്മസംസ്ത്റാരദ്വാരാ ജ“ഞാനപ്രാപ്തിക്കുള്ള ഉപാ 
യങ്ങളാകുന്നു; മോക്ഷപ്രാപ്ലിയാകട്ടെ, ജ്‌ ഞാനംകൊണ്ടുത 
ന്നെയാണു സിദ്‌ധിക്കുന്നതു”. നദിയുടെ മറുകരയില്‍ എത്തി, 
ഇഷ്ടമുള്ള ദിക്കിലേയ്ക്കു പോവാന്‍ സ്വാതന്ത്രയംകിട്ടിയവന്‍ 
വള്ളത്തില്‍ത്തന്നെ പിന്നെയും ഇരിക്കുമോ? അവന്‍ ഉടനേ 
വള്ളം വിട്ട പോകയില്ലേ? എന്നുമാത്രമല്ല, സ്വഭാവസിദ്‌ധ 
മാമ വസ്തുവിനെ സാധനങ്ങളെക്കൊണ്ടു സാധിപ്പാ൯ ആരും. 
ആഗ്രഹിക്കയ്യമില്പ. ആത്മാവു സ്വഭാവസിദ്‌ധവും എപ്പോഴും 
കൈ വശമുള്ളതുമാണ്‌. അതിനാല്‍, അതു” ലഭിക്കുവാന്‍ 
ആഗ്രഹിക്കാവുന്നതല്ല. ആത്മാവാകയാല്‍ അതു നിത്യവും 
വികാരമില്ലാത്തതും അവിഷയവും അമുതവുമായതുകൊണ്ടു”, 
അതിനു മാററം വരുത്തുവാന്‍ ആഗ്രഹിക്കുവാനും തരമില്ല. 
“ന വര്‍ദ്ധതേ കര്‍മ്മണാ” (ക്രരമ്മം കൊണ്ട വര്‍ദ ധിക്കയില്ല) 
ഇത്യാദി യ്രുതിയയം, “അവികാര്യോ യ മുച്യതേ" (ഈ 
ആത്മാവു”, മാററം വരുത്തുവാന്‍ പാടില്പാത്തതാണെന്൯ന പറയ 
പ്പെടുന്നു), എന്നു സ്‌മൃതിയുയമുണ്ട്‌. ആത്മാവിനെ സംസ്‌ക 
രിക്കണമെന്നാഗ്രഹിപ്പാനും ഇടയില്ല. എന്തെന്നാല്‍, “ശുദ്ധ 
മപാപവിദ്‌ധം” (അതു സ്വതേ ശുദ്ധമാണ്‌, ആഗത്തുകമായ 
പാപം അതില്‍ പററുകയുമില്ല) ഇത്യാദി ശ്രതികം ഉണ്ടു". 
അതുമാത്രമല്പ, ആത്മാവല്ലാതെ പേറൊന്നില്ലതാനും. ഒന്നിനെ 
മറെറാന്നുകൊണ്ടാണല്ലേോ സംസ്‌ കരിക്കേണ്ടതു”. ആത്മാ 
വില്‍നിന്നു വേറേയായി ഒരു ക്രിയയ്യമില്പ. ആത്മാവുകൊ 
ണ്ടതന്നെ ആത്മാവിനെ സംസ്‌ കംരിക്കുവാസ ആഗ്രഹിക്കുക 
യമില്പ. പിന്നെ, ആത്മാവില്‍ പരമാനന്ദ. ഉണ്ടാക്കുന്നതിനു, 
കര്‍മ്മം ആവശ്യമാണു”; പരമാനന്ദപ്രാപ്ലിയാണു മോക്ഷം 
എന്നു പറയുന്നതും ശരിയല്ല. ഒരു വസ്തുവില്‍ മറെറാരു വസ്ത് 
വിനെ ഉണ്ടാക്കുന്നതായാല്‍, അതു” അറനിത്യമായിരിക്കു 
വാനേ നിവ്ൃത്തിയുള്ള. പ്രഹ്മാണ്ഡത്തിനു വെളിക്കുള്ള 
(ബഹ്‌മത്തെ പ്രാപിക്കയാണു്‌ രോക്ഷം, അതിനു കര്‍മ്മം 
ഉപകരിക്കും എന്നും പറവാ൯ പാടില്ല. (ബഹ്‌മം, തന്‍െറ 


74. കേ നോപനിഷത്തു” [1 


ആത്മാവല്പാതെ വേറൊന്നാണെന്നു വരുന്നതായാല്‍ 
അതിന്‍െറ ലാഭം നിത്ൃമാണെന്നു വരികയില്ല; അനിത്യം 
തന്നെയായിരിക്കും. മോക്ഷം നിതൃമായിരിക്കേണ്ടതുമാണ. 
ഇപ്രകാരം, ഉണ്ടാക്കുക, ലഭിക്കുക , മാററം വരുത്തുക, 
സംസ്‌കരിക്കുക, (നന്നാക്കുക) എന്നു നാലുവിധത്തിലുള്ള 
കര്‍മ്മങ്ങളുടെ ഫലവും, .൭നന്‍െറ രൂപത്തില്‍ താന്‍ സ്ഥിതി 
ചെയ്‌ കയാകുന്ന കൈവല്ൃത്തില്‍ സംഭവിക്കയില്ലാത്തതി 
നാല്‍ ആത്മജ്ഞാനം ലഭിച്ചവനു കര്‍മ്മംചെയ്‌ക എന്നതു 
ചേരുന്നതല്ല. അതിനാല്‍ ബാഹൃജ്‌ഞാനങ്ങളില്‍നിന്നു 
പിന്‍തിരിഞ്ഞവന്‌ ആത്മജ”ഞാനത്തിനായിട്ടാണ “കേനേ 
ഷിതം' ഇത്യാദി ആരംഭിച്ചിട്ടുള്ളതു". 


മന്ത്രം :൦-ഓം. കേനേഷിതം പതതി പ്രേഷിതം മനഃ? 
കേന പ്രാണഃ പ്രഥമഃ പ്രൈതി യൃക്തഃ? 
കേനേഷിതാം വാചമിമാം വദന്തി? 
ചക്ഷുഃ ശ്രോത്രം കള ദേവോ യുനക്തി? 1 


(ആരോ അയഗ്്ണുന്നതു പോലെ മനസ്സ്‌ അതിന്‍െറ വിഷയ 
ത്തില്‍ വ്യാപരിക്കുന്നതു” ആരുടെ ഇചച്‌ഛാമാത്രത്താല്‍ 
ആനെ; എല്ലാ ചലനക്രിയഷ്ണൂം നിമിത്തമായ പ്രാണന്‍ പ്രവ 
ത്തിക്കുന്നതു” ആരുടെ പ്രേരണയാല്‍ ആണു"? ആരുടെ 
ഇച്‌ഛകൊണ്ടാണു ജനങ്ങാം വാക്കുച്ചരിക്കുന്നതു”? ചക്ഷുരി 
ന്രിയത്തേയും ശ്രോത്രേന്ദ്രിയത്തേയം അവയുടെ വിഷയങ്ങ 
ളില്‍ പ്രവര്‍ത്തിപ്പിക്കുന്നതു” ഏതു ദേവനാണു? 





ഭാഷ്യം :ട-തേരുമുതലായ ചൈതന്യമില്പാത്ത വസ്തൂ 
ക്കഠം പചൈതനൃമുള്ളവയാല്‍ അധിഷ്യിതങ്ങളായിരിക്കു 
മ്പോഠംമാത്രം പ്രവര്‍ത്തിക്കയും അല്പാത്തപ്പേടം പ്രവര്‍ത്തി 
ക്കാതിരിക്കയും ചെയ്യുന്നതായിക്കാണുന്നുണ്ടു”. മനസ്സ മുത 
ലായ അചേതനങ്ങളും പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നതായി കാണുന്നു. 
ആ പ്രവൃത്തി ചൈതനൃമുള്ള ഒരു അധിഷ്‌ഠാതാവുണ്ടെ 
ന്നുള്ളതിലേന്ക്റുള്ള ഒരു തെളിവാണു്‌. അങ്ങനെയുള്ള ഒരു 
അധിഷ്‌ഠാതാവില്ലെങ്കില്‍ മനസ്സ മുതലായ കരണങ്ങളുടെ 
നിയ മേന ഉള്ള പ്രവൃത്തിക്ക്‌ എന്താണു ന്യായം? അതിനാല്‍, 
ചേതനനായ ഒരു അധിഷ്‌ഠാതാവു“”്‌ ഈ കരണങഞ്ങാംക്കു 
ണ്ടെന്നു സാമാനൃമായി അറിയാം. എന്നാല്‍, ആ അധിഷഠാ 


[0 1] ശാമംരഭാഷ്ൃസാരത്തോടുകൂടിയത”. ലി] 


താവു” എങ്ങനെയെല്ലാം ഉള്ളവനാണെന്നുംമററുമുള്ള വിശേ 
ഷങ്ങാം ഒന്നും അറിവാന്‍ തരമില്ല. അതിനായിട്ടാണു 
ചോദ്യം. ആരാല്‍ ഇച്‌ഛിക്കപ്പെട്ടു”, അല്ലെങ്കില്‍ ആരുടെ 
ഇച്‌ഛാമാത്രത്താല്‍, ആണു മനസ്സ നിയമേന സ്വവിഷയ 
ത്തില്‍ വ്യാപരിക്കുന്നതു”? വിജ൦ഞാനത്തിനു നിമിത്തമായ 
തിനാല്‍, മനനംചെയ്യുന്നതിനുള്ള കരണം എന്ന അര്‍ത്ഥത്തി 
ലാണു മനസ്സ്‌ എന്നു്‌ അന്തമകരണത്തെ പറയുന്നതു. 
പ്രേഷിതം എന്നതു” “ അയയ്ണ്ുപ്പെട്ടതുപോലെ" എന്ന ഉപമാ 
ര്‍ത്ഥത്തില്‍ പ്രയോഗിച്ചിരിക്കുന്നു. ഇഷിതശബൂത്തിന്‍േറയും 
പ്രേഷിതശബ്‌ദത്തിന്‍െറയും ശരിയായ അര്‍ത്ഥം ഇവിടെ 
ചേരുകയില്ല. രാജാവിന്‍െറ ഇച്ചുകൊണ്ടും ചിലപ്പോഠം 
വാക്കുകൊണ്ടും ഭൃത്യന്‍ പ്രവ്ൃത്തിക്കുന്നതു പോലെ എന്നുള്ള 
അരത്ഥം ഇവിടെ സംഭവിക്കയില്ലെന്നു സാരം. എന്തെന്നാല്‍, 
ഗുരു, ശിഷ്യന്മാരെ എന്നപോലെ, ആത്മാവു, മനസ്സ മുതലാ 
യവയെ അതതിന്‍െറ വിഷയങ്ങളിലേഷ്ണ്ണകു അയയ്ക്കുന്നില്ല. 
അതു ശുദ്ധവും വിത്ൃയവും ആയ ചൈതന്ൃമായതിനാല്‍, 
മനസ്സ മുതലായ വയയടെ പ്രവൃത്തിക്കു നിമിത്തമാകുന്നതേയുള്ള. 
പ്രാണ൯ എന്നു പറഞ്ഞതു നാസികാദ്വാരസഞ്ചാരിയായി 
ടുള്ള വായയവാണു്‌. കണ്ണ്‌, ചെവി മുതലായ മററു കരണ 
ഞങ്ങളെപ്പററി പറയുന്ന സ്ഥിതിക്കു പ്രകരണബലത്താല്‍ 
അങ്ങനെ പറകയാണെ സ്യായം. സകംലകരണങ്ങളടേയും 
ചലനക്രിയഷ്ണു നിമിത്തം പ്രാണന്‍ ആകുന്നു. കരണങ്ങളടെ 
സ്വന്തമായ പ്രവൃത്തി, അതാതിന്‍െറ വിഷയ ങ്ങളെ പ്രകാശി 
പ്പിക്കമാത്രമാണു. ചലനക്രിയ പ്രാണനുള്ളതുതന്നെ. അതി 
നാല്‍ മനസ്സ മുതലായവയുടെ കൂട്ടത്തില്‍ മുഖൃത്വം പ്രാണനാ 
ണെന്നുള്ള അഭിപ്രായ ത്തോടുകൂടിയാണു*, പ്രഥമനായ എന്ന 
വിശേഷണം പ്രാണനു ചേര്‍ത്തിരിക്കുന്നതു”. ആ പ്രാണന്‍ 
ആരാല്‍ പ്രേരണം ചെയ്യപ്പെട്ടിട്ടാണെ” അതിന്‍െറ വ്യാപാരം 
നടത്തുന്നതു”? എന്നു സാരം. വാക്കു പുറപ്പെടവിക്കുന്നതിനു 
നിമിത്തമായിട്ടുള്ളതു” ആരാണു? പ്രാണികളുടെ ചഷഷുസ്സം 
ശ്രോത്രവും പ്രയോഗിക്കുന്നതു” ഏതു ദേവനാണ്‌? ഈ കരണ 
ങ്ങളുടെ അധിഷ്ഠാതാവായി അവയെ പ്രയോഗിക്കുന്ന 
ചൈതനൃസ്വരൂപ൯ എങ്ങനെ ജയെല്ലാ മുള്ളവനാണെന്നു 
ചോദ്യം. 
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മന്ത്രം :---ശ്രോത്രസ4 ശ്രോത്രം മനസോ മനോ യദ്‌ 
വാചോ ഹ വാചം സ ഉപ്രാണന്ധൃയ 
പ്രാണശ്ചക്ഷുഷശ്ചക്ഷുഃ അതിമുച്യ ധീരാഃ 


പ്രേത്യാസ്മാല്പോകാദമൃയതാ ഭവന്തി. മ 


(ഒന്നാമത്തെ മന്ത്രത്തില്‍ ഉള്ള ശിഷ്ൃയനന്‍െറ ചോദ്യ ങ്ങഠം 
ക്രുള്ള ഉത്തരം ഇതില്‍ പറയുന്നു---നീ ചോദിച്ച ആ ദേവന്‍ 
തന്നെയാണു ശ്രോത്രേന്ദ്രിയത്തിന്‍െറ ശ്രവണശക്തിക്കും മന 
സ്സ്റിന്‍െറ സങ്കല്പവികല്ലാദിസാമര്‍ത്ഥൃത്തിനും വാഗിന്ദ്രിയ 
ത്തിന്‍െറ ഉച്ചാരണസാമര്‍ത്ഥ്ൃയത്തിനും പ്രാണനെറ പ്രാണന 
സാമര്‍ത്ഥ്യത്തിനും ചക്ഷ്ൃസ്സിന്‍െറ ദരശന ശക്തിക്കും നിമിത്ത 
മായിട്ടുള്ളതു”. അങ്ങനെയുള്ള ആത്മതത്വത്തെ അറിഞ്ഞിട്ടു 
ബൃദ്‌ധിമാന്മാര സംസാരത്തെവിട്ട്‌” ഈ ദേഹത്തോടുള്ള 
വിയോഗത്തില്‍ മുക്തന്മാരായിത്തീരുന്നു.) 


ഭാ:-“ ശ്രോത്രത്തിനും ശ്രോത്രമായിട്ടുള്ളതു”” എന്നതുട 
ങ്ങിയൃള്ള ഉത്തരം യാതൊരു വിശേഷവുമില്പാത്തവനാണ്ട, 
മനസ്സമുതലായവയുടെ പ്രവര്‍ത്തിക്കു നിമിത്തമായിട്ടുള്ള 
തെന്നു കാണിപ്പാനാകുന്നു. മനസ്സമുതലായ വയുടെ പ്രവത്ത 
കന്‍ എങ്ങനെയെല്ലാമുള്ള വിശേഷങ്ങളോടുകൂട്‌'യവനാണെ 
നുള്ള ചോദ്യത്തിനു യാതൊരു വിശേഷവുമില്പാത്തവനാ 
ണെന്നുള്ള വിശേഷത്തോടുകൂടിയ വനാണെന്നാണുത്തരം. 
ഒന്നിനെത്തിരിച്ചുറിയുന്നതിനുള്ള , ധര്‍മ്മം ഗുണമോ ക്രിയയോ 
സംബന്ധമോ ആയിരിക്കും. അതൊന്നും ആത്മാവിനുള്ള 
തായി കാണിപ്പാന്‍ സാധിക്കയില്ല; എന്തെന്നാല്‍, ആത്മാ 
വിനു ക്രിയാദികളുള്ളപക്ഷം അതും കുടം മുതലായഭതപോലെ, 
ചേതനമല്ലെന്നും ആത്മാവല്ലെന്നും വരും. അതിനാല്‍, 
“യാതൊരു വിശേഷവുമില്പാത്ത ചൈതനൃയസ്വരൂപനാണു 
ഞാസ്‌ എന്നുള്ള ജ്ഞാനത്തില്‍ വിഷയമാകുന്നു ആത്മാവു”. 
ക്രിയകഠം, ശുക്ൂത്വം കൃഷ്ണത്വം മുതലായ വല്പ വിശേഷവും 
ആത്മാവിനുണ്ടായിരുന്നുവെങ്കില്‍ അതിനെ പറയുമായിരുന്നു. 
അങ്ങനെ വികാരംമുതലായ യാതൊരു വിശേവുമില്പാത്ത 
ആത്മാവാണുു മനസ്സമുതലായവയുടെ പ്രവൃത്തിക്കു നിമിത്ത, 
മെന്നാണുൂ “ശ്രോത്രത്തിനും ശ്രോത്രമായിട്ടള്ളവന്‍” എന്നു 
തുടങ്ങിയ ഉത്തരത്തിന്‍െറ അര്‍ത്ഥം. ഈ അര്‍ത്ഥത്തിനു” അനു 
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സരിച്ചാണു” ഇതിലെ അക്ഷരങ്ങഠം ഇരിക്കുന്നതു”. അതെ 
ങ്ങനെ എന്നാല്‍ ;---എത്തുകൊണ്ടു ശ്രവിക്കുന്നവോ അതാ 
ശ്രോത്രം. ശബ്ദത്തെ അറിവാന്‍ ശക്തിയുള്ളതുകൊണ്ടായെ്‌ 
അതു ശ്ശോത്രമായിരിക്കുന്നതു”. ആ അറിവിനുള്ള ശക്തി 
അതിനു സ്വതേയുള്ളതല്ല; എന്തെന്നാല്‍, ശ്രോത്രം ചൈതന്യ 
രൂപമല്പ. ആത്മാവു ചൈതനൃയസ്വരൂപമാണുതാനും. 
ശബ്ദത്തെ അറിയുന്നതെന്നുള്ള നിലയില്‍ ശ്രോത്രത്തിനുള്ള 
ജ്ഞാനശക്തിക്കു നിമിത്തം ആത്മാവാകുന്നു. അതിനാല്‍ 
ക്ഷത്രജാതിക്കു നിയാമകമായ പ്രജാപാലനം, യൃദ്ധം മുതലായ 
കര്‍മ്മങ്ങളെ ക്ഷത്രത്തി”"ന്‍െറ ക്ഷത്രമെന്നു പറയുന്നതുപോ 
ലെയ്യം, വെള്ളത്തിനുള്ള ചൂട്‌, അഗ്നിനിമിത്തമുണ്ടാകുന്നതാ 
കയാല്‍, അഗ്നി, ദശ്ധാവായ വെള്ളത്തിനും ദശ്ധാവാണെന്നു 
പറയും പോലെയ്യം ആത്മാവിനെ ശ്രോത്രത്തിനെറ ശ്ര്രോത്ര 
മെന്നു പറയുന്നു. വെള്ളത്തേയും അഗ്‌നിയുടെ സംയോഗ 
ത്താല്‍ അഗ്‌ നിയെന്നു പറയാറുണ്ടു്‌. അതുപോലെ, അറിയു 
ന്നവനായ ആത്മാവിനന്‍െറ സംബന്ധത്താല്‍ ആണു ശ്രോത്രാ 
ദികളം അറിയയന്നവയാണെന്നു പറയയന്നതു. 


ശ്രോത്രാദികളില്‍ കാണുന്ന അറിവാനുള്ള ശക്തി വെള്ള 
ത്തിനു പൊള്ളിക്കാനുള്ള ശക്തിപോലെ അനിത്യമാണു”. 
അതിനാല്‍, അവക്കുള്ള അറിവാനുള്ള ശക്തി ഏതാത്മാ 
വിന്‍െറ സംയോഗത്താല്‍ ഉണ്ടാകുന്നുവോ, ആ ആത്മാവിനു 
അവ കരണങ്ങഠം ആകുന്നു. അഗ്‌നിയില്‍ പചൂടുപോലെ 
അറിവാനുള്ള ശക്തി നിത്ൃമായിട്ടുള്ളതു” ആത്മാവിലാണ്ട്‌. 
അതിനാല്‍ അഗ്‌നിയെ, ദ.ഹിപ്പിക്കുന്നവന്‍ എന്നു പറയും 
പോലെ ആത്മാവിനെ, രറിയ്യന്നവന്‍ എന്നു പറയുന്നു. 
ശ്രോതൃത്വം മുതലായ അറിവു ശ്രരോത്രാദികകിര അനിത 
മായയും ആത്മാവില്‍ നിത്യമായ്യം ഇരിക്കുന്നതിനാല്‍ *ശ്രോത്ര 
ത്തിനും ശ്രോത്രം” എന്നു തുടങ്ങിയ അക്ഷരങ്ങളുടെ അര്‍ത്ഥം 
അനുസരിച്ചു്‌, യാതൊരു വിശേഷവുമില്ലാത്തവനും ജ്ഞാന 
സ്വരൂപനുമായ ആത്മാവാണു മനസ്സ മുതലായവയുടെ 
പ്രവൃത്തിക്കു നിമിത്തമായിരിക്കുന്നതെന്നാണുു” ഉത്തര 
ത്തിനെറ താല്ലയയം. “മനസ്സിനും മനസ്സ്ായുള്ളതു”" ഇത്യാദിക 
കിലും ഇതുപോലെതന്നെ വ്യാഖ്യാനം. “വാചോഹവാച്ചം? 
എന്നതില്‍കാണുന്ന ദ്വിതീയയ്യം “പ്രാണസ്യ പ്രാണഃ" എന്ന 
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തില്‍ കാണുന്ന പ്രഥമയും എല്ലാത്തിലും ചേര്‍ക്കു വാനുള്ള 
താണു”. ചോദിച്ചതിന്‍െറ ഉത്തരം പ്രഥമകൊണ്ടാണല്ലോ 
നിര്‍ദ്ദേശിക്കേണ്ടതു”. അതുകൊണ്ടു പ്രഥമ വേണ്ടിയിരി 
ക്ഷന്ന. ആത്മതത്ത്വം അറിവാനുള്ളതാകയാല്‍, കര്‍മ്മമായതു 
കൊണ്ടു ദ്വിതീയം റ്വേണം. അതിനാല്‍. വാച്ചോ ഹ 
വാചം" “പ്രാണസ്യ പ്രാണഃ” എന്നുള്ളവ അനുസരിച്ചു” രണ്ടു 
വിഭക്തിയും എല്ലാത്തിലും ചേര്‍ക്കണം. അതെങ്ങനെയെ 
ന്നാല്‍ :--- “*ചക്ഷുഃശ്രോത്രംകള ദേവോയയനക്തിറ? (്ചക്ഷു 
സ്റ്റിനേയും ശ്രോത്രത്തേയം അതതിന്‍െറ വിഷയത്ത്ിലേഷ്ത്ു 
പ്രേരണംചെയ്യുന്ന ചൈതംന്യസ്വരൂപന്‍ ആരാണു?) എന്നു 
നീ ചോദിച്ച ആ പചൈതനൃസ്വരൂപന്‍, ശ്രോത്രത്തിനു 
ശ്രോത്രൂവും, മനസ്സിനു മനസ്സം, വാക്കിനു വാക്കും ആകുന്നു. 
അ.വന്‍തന്നെയാണു പ്രാണനു പ്രാണനും, ചക്ഷുസ്സ്ിനു 
ചക്ഷ്യസ്പം ആയിരിക്കുന്നതു”. ആ തത്ത്വത്തെ “*ശ്രരോത്രത്തിയ 
ശ്രോത്രമെന്നും, മനസ്സിനു മനസ്റസെന്നും, വാക്കിനു വാകെന്നെം, 
പ്രാണനു പ്രമണനെന്നും, ചക്ഷുസ്സ്സിനു ചക്ഷുസ്സ്സെന്നും അറി 
ഞ്ഞിട്ട്‌ എന്നു യോജിപ്പിക്കണമെന്നു സാരം. 
ശ്രോത്രാദികളില്‍ കാണുന്ന അറിവാനുള്ള ശക്തിക്കു നിമി 
ത്തവും നിതൃജ്ഞാനസ്വരൂപവും യാതൊരു വിശേഷവുമില്പാ 
ത്തതും ആയിട്ടുള്ളതാണു” ആത്മതത്ത്വമെന്നറിഞ്ഞു”, അറി 
വില്ലായ്ക്കനിമിത്തം ബുദ്ധിമുതലായവയെ ആത്മാവെന്നു 
വിചാരിക്കയാകുന്ന സംസാരത്തില്‍ നിന്നു മോചനം വരുത്തി 
യിട്ടു, ബുദ്ധിമാന്മാര്‍ ഈ ശരീരത്തോട വേര്‍പെടുമ്പോഠം, 
മറെറാരു ശരിീരമുണ്ടാകുന്നതിനു കാരണമില്പാത്തതിനാല്‍, 
അമുതന്മാരായിത്തീരുന്നു. അജ്ഞ  നമുള്ള പ്പ്ോോരംമാത്രമേ 
കര്‍മ്മ ങ്ങഠാംക്കു മറെറാരു ശരീരത്തെ ജനിപ്പ്ിക്കുന്നതിനു ശക്തി 
യയള്ള. ആത്മജ്‌ ഞാനം സിദ്ധിച്ചുക ഴിഞ്ഞാല്‍ ആകട്ടെ, 
എല്പാഠ കര്‍മ്മങ്ങളും ച്ചെയ്യുന്നതിനു നിമിത്തവും അജ്‌ ഞാന 
ത്തിനു വിപരീതവുമായ ജ്‌ ഞാനാഗ്‌നിയാല്‍ പൂര്‍വകര്‍മ്മ 
ങ്ങഠം ദഹിച്ചുപോകുന്നതിനാലും വീണ്ടും കര്‍മ്മങ്ങഠം ചെയ്യാ 
ത്തതിനാലും മുക്തന്മാരായിത്തന്നെ തീരുന്നു. വാസ്ധപുവത്തില്‍ 
അമറുതത./ം എന്ന അവസ്ഥ മുന്വേതന്നെ ഉള്ളതാകയാല്‍ അമൃ 
തന്മാരായിത്തീരുന്നു എന്നു പറയുന്നതു” ഉപചാരമായിട്ടാണ്‌. 
എന്തെന്നാല്‍, അവര്‍ നിത്യാത്മസ്വരൂപന്മാരാണു”. 
അവര്‍ക്കു്‌" അമൃതത്വം, സ്വാഭാവികമായിട്ടള്ളതാകയാല്‍, 
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മറെറാന്നുകൊണ്ടു ലഭിക്കേണ്ടതല്പ. ഞാന്‍. അനാദിയായ 
സംസാരപരമ്പരയാല്‍. ഇതുവരെ. ശരീരമുള്ള വനായിരുന്നു; 
ഇനിയും ശരീരിയായിത്തന്നെ ഇരിക്കും.; ഞാന്‍. ധര്‍മ്മാദി 
കുഴംക്കു അധികാരിയാണുു; എനിക്കു സ്വര്‍ഗ്ഗം മുതലായ 
കര്‍മ്മഫലങ്ങഠം വേണും; എന്നും മററുമുള്ള. വിചാരമാകുന്ന, 
ആരോപിതമായ മുതൃവിനോടു പചപേര്‍തിരിയയുമെന്നേ 
അതിനു, (അമൃതന്മാരായിത്തീരുന്നു എന്നതിനു”) അര്‍ത്ഥ 


മുള്ള. 





ന തരൂ ചക്ഷുര്‍ഗ്ഗുച്ചതി ന വാഗ്ലച്‌ഛതി നോ മനോ, 
ന വിദ്‌മോം ന വിജാനീമോ.യമഥൈതദനുശിഷ്യാ-- 
“ ദന്യദേവ തദ്വിദിതാദാ, അവിദിതാദധി? 
ഇതി ശുശ്രുമ പൂര്‍വേഷാം യേ നസ്മുദ്ധ്യാചചക്ഷിരേ. 
3 
(ഈ ആത്മതത്വത്തില്‍ കണ്ണു്‌ എത്തുകയില്ല, വാക്കെത്തു 
കയില്ല, മനറ്റ്പത്തുകയില്പ, അതിനാല്‍ ഇതു ശ്രോത്രാദി 
കളെ പ്രേരിപ്പിക്കുന്നതു” എങ്ങനെയാണെന്നു മനസ്റ്റിലാകു 
ന്നില്ല, എന്നു ശിഷ്യന്‍ പറഞ്ഞതുകേട്ട്‌, ഗുരു ഉത്തരംപറ 
യുന്നു:---അതു” അറിഞ്ഞിട്ടുള്ളതുമല്പ, അറിഞ്ഞിട്ടില്പാത്തതു 
മ്പ, എന്നാണു ഞങ്ങഠംക്കു അതു വ്യാഖ്യാനിച്ചുതന്ന പൂര്‍വാ 
ചാര്യന്മാര്‍ പറഞ്ഞുകേട്ടിട്ടുള്ളതു”. 


മന്ത്രം 


ഭാഷ്യം :-_“ശ്രോത്രസ്ധ്യ ശ്രോത്രം" ഇത്യാദികൊണ്ടു” 
ആത്മതത്വത്തെ പറത്തെുകൊടുത്തിട്ടം, ആ വസ്തു സൂക്ഷ്മമായ 
തിനാല്‍ വിണ്ടും വീണ്ടും ചോദിക്കേണ്ടിവരുന്നതിനു കാരണ 
മായി ശിഷ്യന്‍ പറയുന്നു: ---“* ശ്രോത്രാദികഠംക്കു” ആത്മാവാ 
ണെന്നുപറഞ്ഞ ആ വസ്തുവില്‍ ചക്ഷുസ്സ്‌ എത്തുകയില്ല, 
വാക്കും എത്തുകയില്ല. (ഇവിടെ വാക്കും ചക്ഷുസ്സം എത്തുക 
യില്ലെ ന്നുള്ളതു പറഞ്ഞതു” ചക്ഷുസ്സു മുതലായ ഇന്ദ്രിയഞ്ങ 
ളിലെൊന്നും ആത്മാവിനെപ്പുററി അറിവുതരുന്നില്പ എന്ന 
അർത്ഥത്തിലാണു.) എന്നുമാത്രമലപ്പ, “എനിക്കു സുഖ 
മാണ്‌; എനിക്കു ദുഃഖമാണു;”' എന്നിങ്ങനെ സുഖദുഃഖാദി 
കളെ ഗ്രഹിക്കുന്നതു പോലെ മനസ്സുകൊണ്ടും അതിനെ ഗ്രഹി 
ക്ഷവാ൯ സാധിക്കയില്ല. ഇപ്രകാരം ബാഹ്യേന്ദ്രിയങ്ങഠംകൊൌൊ 
ഞ്ടാകട്ടെ, അന്തഃകരണംകൊണ്ടാകട്ടെ, ആത്മതത്വത്തെ 
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അറിവാന്‍ കഴികയില്ല. എന്തെന്നാല്‍, അതു” യാതൊരി 
ന്രിയത്തിനും വിഷയമല്ല. ഇത്ങനെയുള്ള ഈ ബ്രഹ്മം മനസ്സു 
മുതലായ കരണങ്ങളെ അനുശാസിക്കുന്നതു”---ഇന്നവിഷയ 
ത്തില്‍ ഇന്നണഇന്ദ്രിയം പ്രവര്‍ത്തിക്കണമെന്ന നിയമത്തോടു 
കൂടി അവയെ പ്രേരിപ്പ്രിക്കുന്നതു” എങ്ങനെയാണെന്നുള്ളതു 
ഞങ്ങാഠംക്കറിഞ്ഞുക്കൂടാ.”” 


അല്ലെങ്കില്‍, ശ്രോത്രാദികഠംക്കും ശ്രോത്രാദിയായിട്ടുള്ള 
താണെന്നുപറഞ്ഞ ബ്രഹ്മത്തെ ഇന്നപ്രകാരമുള്ളതാണെന്നു 
കാണിച്ചുതരണമെന്നു ശിഷ്യന്‍ ചോദിച്ചതിനുത്തരം ഗുരുഃ 
പറയുന്നതാണു “നതത്ര ചക്ഷുര്‍ഗ്ഗച്‌ഛതി" ഇത്യാദി. അതു 
ഇന്നപ്രകാരമെന്നു കാണിപ്പാന്‍ കഴികയില്ല; എന്തെന്നാല്‍, 
അതില്‍ കണ്ണു്‌ എത്തുകയില്ല, എന്നും മററും മുമ്പിലേപ്പോ 
ലെതന്നെ. ഈ പക്ഷത്തിലുള്ള വൃത്യാസം ““യഥൈതദനു 
ശിഷ്യാദിതി '” എന്നതിന്‍െറ അര്‍ത്ഥത്തിനാണു്‌. ഇതിനെ 
അനുശാസിക്കുന്നതു“” -- ഇതിന്നവിധത്തിലാണെന്നു മുമ്പു 
പറഞ്ഞവിധത്തിലല്പാതെ ശിഷ്യന്മാരെ ബോധിപ്പിക്കു 
ന്നതു----എങ്ങനെയാണെന്നു എനിക്കു അറിഞ്ഞുകൂടാ എന്നു 
സാരം. 


ഏതുവിധത്തിലെങ്കില്ം ബ്രഹ'മത്തെ മനസ്സിലാക്കി 
ത്തരണമെന്നു ശിഷ്യന്‍ അപേക്ഷിച്ചപ്പോഠം ആചായൂന്‍ പറ 
യുന്നു:----അതു വിദിതത്തില്‍നിന്നും അവിദിതത്തില്‍നിന്നും 
വേറേയാണ്‌----ആ (ബഹ്‌മതത്വം അറിയപ്പെട്ടിട്ടുള്ളതുമല്പം 
അറിയപ്പെട്ടിട്ടില്ലാത്തതുമല്പ---എന്നാണു” ആഗമം. വിദി 
തവും അവിദിതവുമല്പാത്തതെങ്ങനെയെന്നാല്‍, ആ വസ്തു 
സര്‍വാത്മക നായതുകൊണ്ടു? അറിയയന്നവന്‍തന്നെയാണ്ട്‌. 
സര്‍വാത്മാവായ ജ്ഞാതാവിനെ അറിയുന്നതിനു മറെറാരു 
ജ്ഞാതാവില്ല. അറിവു്‌ എന്നതു” ആത്മാവിനല്പാതെ മറെറാ 
ന്നിനുമില്പം ആത്മാവെല്ലാം ഒന്നുതന്നെയാണുതാനും. അറി 
യാ൯കഴിവുള്ള വേറൊരാഠം ഇല്ലാത്തതിനാല്‍ ആത്മാവു” 
അറിയപ്പെട്ടിട്ടില്ല. അതുകൊണ്ടാണറു്‌ ആത്മാവു" അറിയ 
പ്പെട്ടിട്ടള്ളതില്‍നിന്നു വേറേയാണെന്ന പറഞ്ഞതു്‌. 
“സ വേത്തി വേദ്യം ന ച തസ്യാസ്തി വേത്താ" (അറിവിനു 
വിഷയമായിട്ടുള്ളതിനെ എല്പാം അറിയുന്നതു" ആത്മാ 
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വാണു; എന്നാല്‍ ആത്മാവിനെ അറിയുന്നവനായി വേറേ 
ആരുമില്ല) എന്നുള്ള മന്ത്രവരണ്ണുവും “വിജ്ഞാതാരമരേ! കേന 
വിജാനീയാല്‍” (അറിവിനെല്പാം ആശ്രയമായ ആത്മാ 
വിനെ എങ്ങനെ--അല്ലെങ്കില്‍ എന്തുകൊണ്ടു”---അറിയും?) 
എന്നു വാജസനേയകത്തില്‍ പറഞ്ഞിരിക്കുന്നതും നോക്കുക. 
എന്നുമാത്രമല്ല, അറിയപ്പെട്ടിട്ടള്ളതെല്പാം വ്യക്തമാണു, 
അതായതു കായ്യുമാണു”; അതല്ല ആത്മാവു“. വൃക്തമായും 
വിദിതമായുമുള്ളതെല്പാം ആത്മാവലപ്പാത്തതിനാല്‍ അല്പവും 
ഒന്നിനൊന്നു” ചേരാത്തതും അനിത്ൃവും അനേകവും അശു 
ദ്ധവുമാകുന്നു. (ബഹ്‌മം അപ്രകാരമൊന്നും ഉള്ളതല്ലെന്നു 
സാരം. 


അറിയപ്പെട്ടിട്ടുള്ളതു (ബഹ്‌മമല്ലെങ്കില്‍, അറിയപ്പെടാ 
ത്തതായിരിക്കണം (്ബഹ്‌മം എന്നു പറയുയന്നപക്ഷം, അതു 
മല്പ; എന്തെന്നാല്‍ (ബഹ്‌മത്തിനു്‌” അറിവിന്‍െറ ആവശ്യ 
മില്ല. അറിയപ്പെടാത്തതിനെല്ലപാം അറിവിന്‍െറ ആവശ്യമു 
ണ്ടായിരിക്കും. അറിയാത്തതിനെ അറിയയന്നതിനാണല്ലോ 
ലോകം പ്രവത്തിക്കുന്നതു”. ഈ (്ബഹമമാകട്ടെ, വിജ്ഞാ 
നസ്വരൂപമായ തുകൊണ്ട്‌ അതിവ വിജ്ഞാനത്തിന്‍െറ 
അപ്േപേക്ഷയില്ല. ഒന്നിന്‍െറ സ്വന്തരൂപത്തെ അതു മറെറാ 
ന്നില്‍നിന്ന്‌ ആവശ്യപ്പെടുകയില്ലല്ലോ. തന്നില്‍നിന്നുത 
ന്നെഷയം സ്രഹ്‌മം വിജ്ഞാനത്തെ ആവശ്യപ്പെടുകയില്ല. 
എന്തെന്നാല്‍, സ്വന്തരൂപമായ വിജ്‌ ഞാനം ആവശ്യപ്പെടാ 
തെതന്നെ ആത്‌മാവിനു സിദ്ധമാണദു”. വിളക്കിനു തന്‍െറ 
രൂപത്തെ വെളിപ്പെടുത്തുന്നതിനു മറെറാന്നില്‍നിന്നോ 
തന്നില്‍നിന്നോ മറെറാരു പ്രകാശത്തിന്‍െറ അപേക്ഷയി 
ല്ലല്ലോ. ആവശ്യപ്പെട്ടതുകൊണ്ട പ്രയോജനവുമില്ല; എന്തെ 
ന്നാല്‍ വിളക്കുതന്നെ പ്രകാശസ്വരൂപമാകുന്നു. പ്രകാശ 
മെല്ലാം ഒരു പോലെതന്നെയാണുതാനും. 


വരട്ടെ, ദീപത്തെയും ബ്രഹ്മത്തെയും ഒപ്പും പറവാന്‍ 
പാടില്ല. ദീപം തൈജസമാണു”. അതിനു സ്വന്തരൂപത്തെ 
വെളിപ്പെടുത്തുവാന്‍ തൈജസമായ മറെറാന്നിന്‍െറ ആവശ്യ 
മില്ലെന്നുവരാം. എങ്കിലും മറെറാരു ജാതിയിലുള്ള പ്രകാശ 
മായ ജ്ഞാനത്തിന്‍െറ ആവശ്യം, അതിനും സ്വന്തരൂപത്തെ 
വെളിപ്പെടുത്തുന്നതിന്‌, ഉണ്ടു്‌; ജ്ഞാനത്തിന്‍െറ സഹായം 
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കൂടാതെ ദീപസ്വരൂപം ആര്‍ക്കും വെളിപ്പെടുകയില്ല. അതു 
പോലെ, ആത്മാവു ജ്ഞാനരൂപനാണെങ്കിലും അതിനു്‌ 
സ്വന്തരൂപത്തെ വെളിപ്പെടുത്തുന്നതിനു്‌ മറെറാരുജാതി 
ജ്ഞാനത്തിന്‍െറ ആവശ്യമുണ്ടെന്നു വന്നുകൂടെയോ?ു എന്നാ 
ണെങ്കില്‍ പറയാം. ആത്മാവല്പാതെ വേറേ ഒരു ജ്ഞാനവു 
മില്ല. ഉണ്ടായിട്ടുപേണ്ടേ, .ആത്മാവിനു .സ്വന്തരൂപത്തെ 
വെളിപ്പെടുത്തുന്നതിന്‌ അങ്ങനെ ഒരു .ആവശ്യമുണ്ടാവാന്‍? 


നില്ലണേ, നിങ്ങാം പറയുന്നതു്‌, ആത്മാവു” വിജ്ഞാന 
സ്വരൂപമാണെന്നും, അതിനാല്‍ അതിനെ അറിയുന്നതിനു 
മറെറാരു വിജ്ഞാനത്തിന്‍െറ .ആവശ്യമില്ലെന്നുമല്ലേ? അതു 
ശരിയല്ല, ---.ആത്മാവിനെക്കുറിച്ചു* വിപരീതജ്ഞാനവും ശരി 
യായ, ജ്ഞാനവും കാണുന്നുണ്ടല്ലേം. “ന ജാനാമ്യാത്മാനം 
(എനിക്കു ആത്മാവിനെ അറിഞ്ഞുകൂടാ) എന്നു ശ്രുതിയയണ്ടു”. 
*തത്ത്വമസ്ധി”" (അതു നീയാകുന്നു) “ആത്മാനമേവാവേത* 
(ആത്മാ വിനെത്തന്നെ അറിയണം) “ഏവം വൈതമാത്മാനം 
വിദിത്വാ (ഇപ്രകാരം ആ ആത്മാവിനെ അറിഞ്ഞിട്ടു) 
എന്നും ശ്രുതികളില്‍ പറയുന്നു. ഇങ്ങനെ ശ്രുതികളില്‍ 
എല്പായിടത്തും, ആത്മാവിനെ അറിയുന്നതിനു വേറേ 
വിജ്ഞാനത്തിന്‍െറ ആവശ്യമുണ്ടെന്നുകാണുന്നു. അതിനാല്‍ 
നിങ്ങളുടെ അഭിപ്രായം പ്രത്ൃക്ഷത്തിനും ശ്രുതിക്കും വിരുദ്ധ 
മായിട്ടള്ളതാണു, എന്നു” ആക്ഷേപിക്കയാണെങ്കില്‍ 
സമാധാനം പറയാം. നിങ്ങാഠം പറയുന്ന ആത്മാവു” പേറൊ 
ന്നാണ്‌. അനാദിസംസാരപരമ്പരയാല്‍, ബുദ്ധിമുതലായ 
കായ്യുകാരണസംഘാതത്തില്‍, തുടര്‍ച്ചയായ ആത്മാവെന്നുള്ള 
അഭിമാനമാകുന്ന അനിര്‍വാച്യൃമായ അജ്ഞാനമാകുന്നു 
അതിന്‍െറ ലക്ഷണം. ആ അജ്ഞാനം ആത്മചൈതന്യ 
ത്തിന്‌ അതിരുകല്ലിച്ചു” ആ അതിരിനുള്ളില്‍ ആത്മചൈത 
നൃത്തിന്‍െറ പരമാര്‍ത്ഥസ്വരൂപത്തിന്‍െറ പ്രകാശത്തെ പ്രതി 
ബന്ധിച്ചു” അതില്‍ മൌഡ്യം മുതലായതിനെ ആരോപിക്കു 
ന്നതിനു കാരണമായിത്തീരുന്നു. അതിനാല്‍, അതു അവി 
വേകാത്മകനായ ജീവാത്മാവെന്നു, പറയപ്പെടുന്നു. അന്തഃക 
രണത്തിന്‍െറ അവഭാസത്തിനാണു്‌ അതില്‍ പ്രാധാന്യം. 
അത്തഃകരണത്തില്‍, ജതു വെളത്തതാണു*, ഇതു മഞ്ഞയാണു, 
എന്നും മററുമുള്ള അവഭാസങ്ങാം ഉണ്ടാകുമ്പോരം ആ അന്തക 
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രണത്തില്ലുള്ള ആത്മചൈതനൃത്തിന്‍െറ പ്രതിബിംബം 
ജ്ഞാതാവാണെന്നും തോന്നുന്നു. ആ തോന്നലാണ്‌ .അതില്‍ 
പ്രധാനമായിട്ടുള്ളതെന്നുസാരം. ചക്ഷുസ്സു മുതലായ ഇന്ദ്രിയ 
ങ്ങഠം ഈ ജീവാത്മവിന്‍െറ കരണങ്ങളകോന്നു. നിതൃയചൈ 
തനൃസ്വരൂപനായ ആത്മാവാകുന്നു അതിന്‍െറ കാതല്‍. ആ 
ജീവാത്മാവിലാകുന്നു അനിത്ൃയമായ വിജ്ഞാനം അവഭാ 
സിക്കുന്നതു”. ബുദ്ധിയിലുണ്ടാകുന്ന ബോധങ്ങയം വെളിപ്പെടു 
കയും മറകയുമെന്ന. സ്വഭാവത്തോടുകൂടിയവയാകുന്നു. അതി 
നാല്‍, ആ. സ്വഭാവത്തോടുകൂടിമാത്രവും പ്രതിശരീരം വൃത്യാ 
സപ്പെട്ട ലക്ഷങ്ങളോടുകൂടിയയമാണു” ആ ആത്മാവു ഭാസിക്കു 
ന്നതു". വാസ്പവത്തില്‍ ആത്മചൈതന്യം അന്തഃകരണമായ 
മനസ്സിനും _മനസ്സാണെന്നും എല്ലാററിനും ഉള്ളിലുള്ളത്ത 
ണെന്നു ശ്രുതി പറയുന്നു. നിത്യവിജ്‌ ഞാനസ്വരൂപവും 
ആകാശംപോലെ യാതൊരു ഭാവഭേദവുമില്പാത്തതുമായ 
ആ ആത്മചൈതന്യം ഉള്ളിലിരിക്കുന്നതീനാല്‍, അതോടു 
ചേര്‍ന്നതും അതിനുപുറമേ ഉള്ളതും അതില്‍നിന്നു വൃത്യയാ 
വ്പ്പെട്ട ലക്ഷണങ്ങളോടകൂടിയതുമായ ബുദ്ധിയെ ആത്മാ 
വെന്നു ആളകഠം വിചാരിക്കുന്നു. വെളിപ്പെടുകയും മറകയ്യം 
ചെയ്യന്ന സ്വഭാവത്തോടകൂടിയ വയും വിജ്‌ ഞാനഭാസരൂപ 
ങ്ങളും അനിത്യങ്ങളുമായ ബോധശ്ങാഠംനിമിത്തം അതു 
അനിത്യവിജ്‌ഞാനരൂപമാണെന്നും സുഖദഃഖാദികളുള്ളതാ 
ണെന്നും അവര്‍ അംഗീകരിക്കുകയും - ചെയ്യന്നു. അതുകൊ 
ണ്ടാണ്‌ അതു നിത്ൃവിജ്‌-ഞാനരൂപമായ ആത്മാവില്‍നിന്നു 
പേഠെയാണെന്ന പറഞ്ഞതു”. അതിനു വിജ്‌ ഞാനത്തിനെറ 
അപേക്ഷയും വിപരീതജു ഞാനവുമുണ്ടാകാം, നിത്ൃയവി 
ജാഞാനരൂപമായ ആത്മാവിലാകട്ടെം . ഇതൊന്നം ഉണ്ടാക 
യില്ല. 


ആകട്ടെ, ഇങ്ങനെ ബുദ്ധ്യാദികളോട ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്ന 
ചൈതന്യാഭാസത്തെയാണു്‌ ആത്മാവായി വിചാരിച്ചിരി 
ക്കുന്നതെങ്കില്‍ അതു മിഥ്യയായതിനാല്‍ “ഞാന്‍ ബ്രഹ്‌മമാ 
മാകുന്നു” എന്നുള്ള അനുഭവം വരുവാന്‍ തരമില്ല. ആ ആത്മാ 
വിയ മോക്ഷത്തിനു” അര്‍ഹതയുമില്ല. അതിനാന്‍ “തത്ത്വ 
മസി" എന്നും ജീവാത്മാവിനും പരമാത്മാവിനും ഐക്യത്തെ 
ഉപദേശിക്കുന്നതു ചേരാതെപോകും. അതു നിതൃവിജ്‌ഞാ 
നസ്വരൂപമായ ആത്മാഖിനും ബ്രഹ്മത്തിനും തമ്മിലുള്ള 


84. കേനോപനിഷത്തു” മ: 1.9 


ഐകൃത്തെയാണു പ്രദിപാദിക്കുന്നതെന്നുവച്ചാലും ചേരുക 
യില്പ. എന്തെന്നാല്‍ ആത്മാവു. നിത്ൃബോധസ്വരൂപ 
നാണു“. ആദിത്യനെ പ്രകാശിപ്പിക്കുന്നതു മററാരുമല്ലല്ലേ. 
അതുപോലെ ആത്മാവിനെ അറിയേണ്ട ആവശ്യമില്ല. 
അറിയണമെന്നുപറയയന്നതിന്‌ അര്‍ത്ഥവുമില്ല. എന്നാണെ 
ങ്കില്‍, പറയാം :---ആവക ഉപദേശങ്ങളെല്പാം ലോക 
ത്തിന്‍െറ അദ്ധ്യാരോപത്തെ നീക്കുന്നതിനു വേണ്ടിയുള്ളവ 
യാണു”. ആത്‌മാവിനെ തിരിച്ചറിയാന്‍ വഹിയാത്തതി 
നാല്‍ ലോകം സര്‍വാത്‌മാവായ നിത്ൃവിജ്‌ഞാനത്തില്‍ 
ബുദ്ധി മുതലായ വയയടെ അനിത്യധര്‍മ്മങ്ങളെ ആരോപിച്ചി 
രിക്കയാണല്ലോ. അതു നീക്കുന്നതിനായിട്ടാണു ബോധരൂപ 
നായ ആത്‌മാവിനെ അറിയണമെന്നറുപദേശിക്കുന്നതു”. ആ 
ആത്‌മാവില്‍ ബോധവും അബോധവും വരാം. എങ്ങനെ 
എന്നാല്‍ വെള്ളത്തിന്‍െറ കുടിനും ചൂടില്പായ”മഗ്ണും അഗ്നിയ്യം, 
രാത്രിക്കും പകലിനും സ്മയുനും, നിമിത്തമാകുന്നതു പോലെ, 
മറെറാന്നിലുള്ള ബോധത്തിനും അബോധത്തിനും അതു 
നിമിത്തമാകുന്നു. അഗ്നിയിലും ആദിത്ൃനിലും നിതൃമാ 
യുള്ള ചൂടും വെളിച്ചവും മററുള്ളിടത്തു”; ചൂടും വെളിച്ചവും 
ഉണ്ടായിരിക്കുന്നതിനും ഇല്പാതിരിക്കുന്നതിനും നിമിത്തമാ 





കുന്നതുകൊണ്ടു്‌” അനിത്യ ങ്ങളെന്നപോലെ വിചാരിക്കപ്പെട്ട 
പോരുന്നു. അതിനാലാണു, അഗ്നി ദഹിപ്പിക്കും, സുയൂന്‍ 
പ്രകാശിക്കും എന്നിങ്ങനെയുള്ള വ്ൃവഹാരമുണ്ടാകുന്നതു"”. 
അതുപോലെയാണുു ഇതും. അഗ്നിയുടെ ചുടും സുൂയ്യന്‍െറ 
പ്രകാശവും എപ്പോഴുമുള്ളതാകയാല്‍ “ദഹിപ്പിക്കും” “പ്രകാ 
ശിക്കും” എന്നു ഒരു കാലത്തിന്‍െറ സംബന്ധത്തോടുകൂടി 
അതിനെ വ്ൃവഹരിക്കുന്നതു സുക്ഷുമാലോചിച്ചാല്‍ ശരിയ 
പ്പല്പോ. ഇതുപോലെയാണുു', നിത്യ ബോധസ്വരൂപനായ 
ആത്‌മാവില്‍ സുഖം, ദുഃഖം, ബന്ധം, മോക്ഷം, മുതലായ 
വയെ ലോകം ആരോപിക്കുന്നതു”. ആ ആരോപത്തെ വക 
വച്ചുകൊണ്ടു, അതിനെ നീക്കുന്നതിനായിട്ടുമാത്രമായി 
ട്ടാണ്‌” “ആത്‌മാനമേവാവേത്‌” ഇത്യാദി ശ്രുതികഠം 
ആത്‌മാവിനെ അറിയണമെന്നുപദേശിക്കുന്നതു”. മേഘാദ്യാ 
വരണം നീങ്ങുമ്പോഠം സൂയ്യന്‍ പ്രകാശിക്കുന്നു എന്നും ആവ 
രണം ഉണ്ടായിരിക്കുമ്പോഠം പ്രകാശിക്കുന്നില്ല എന്നും 
തോന്നുന്നതുപോലെയാണു- നിത ബോധസ്വരൂപമായ 
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ആത്‌മാവു” അറിയുന്നു എന്നും അറിയുന്നില്ല എന്നും തോന്നു 
ന്നതു“. വാസ്പവത്തില്‍ ബോധകര്‍ത്ത്ുത്വവും അബോധ 
കരത്ത്ൃത്വവും നിതൃബോധസ്വരൂപനായ ആത്‌മാവില്‍ 
ഉണ്ടാകുവാന്‍. തരമില്ല. അതിനാല്‍, അതു്‌ അറിയപ്പെടാത്ത 
തില്‍ണിന്നും വേറേയാണ്‌.. 


“അധി ' എന്ന ശബ്‌ദം ഇവിടെ “വേറേ” എന്ന അര്‍ത്ഥ 
ത്തിലാണു പ്രയോഗിച്ചിരിക്കുന്നതു”. അതിന്‍െറ സാധാ 
തണ അര്‍ത്ഥം “മേല്‍ ' എന്നാണു. ഒന്നു മറെറാന്നിന്‍െറമേല്‍ 
ആയിരിക്കുന്നപക്ഷം ആ ഒന്നു മറെറാന്നില്‍ നിന്നു വേറെ 
ആയാിരിക്കുമെന്നുള്ളതു തീര്‍ച്ചയാണു. ഭത്യാദികളുടെ 
മേല്‍ ആയിരിക്കുന്ന രാജാവു ടുത്യാദികളില്‍നിന്നു വേറെ 
യായിരിക്കുന്നതുപോലെ എന്നുദാഹരണം പറയാം. അറിയ 
പ്പെടാത്തതെന്നു പറയുന്നതു്‌ അവ്യക്തമാ(്രകൃതിയാ)ണു. 
അതല്ല ബ്രഹ്മ, മെന്നൃ സാരം. വൃക്തമെന്നൃ പറയുന്നതു 
കായ്യുവും അവ്യക്തം കാരണവുമാണു. ബ്ഹ്മം അവയില്‍ 
നിന്നു വേറെ എന്നു, പറയയന്നതിന്‍െറ അര്‍ത്ഥം അതു" 
ഒന്നില്‍നിന്നും ഉണ്ടായതല്ല; അതില്‍നിന്നു” ഒന്നും ഉണ്ടാ 
കുന്നതുമില്പ എന്നാണു”. അതു നിതൃവിജ്‌ ഞാനസ്വരൂപവും 
യാതൊരു വിശേഷവുംകൂടാതെയുള്ളതുമാണെന്നു* ആകെ 
ഡൃള്ള സാരം. ഇങ്ങനെ, ആത്‌മാവാണുു (ബഹ്‌ മമെന്നതു 
കൊണ്ടുതന്നെ അത്ത്‌ ഉപേക്ഷിക്കേണ്ടതോ സ്വീകരിക്കേ 
ണ്ടതോ അല്ലെന്നു സിദ്ധിക്കുന്നു. മറെറാരു വസ്തവിനെയ 
ല്ലാതെ ഉപേക്ഷിപ്പാനോ സ്വീകരിപ്പാനോ നിവൃത്തിയില്ല. 
ആത്‌മാവു ബ്രഹ്മവും എല്ലാററിന്‍െറയും ഉള്ളില്‍ ഇരിക്കുന്നതി 
നാല്‍ അവിഷയവുമാണ്ന്‌. അതിനാല്‍ അന്യനും ഉപേക്ഷി 
പ്പാനോ സ്വീകരിപ്പാനോ നിവൃത്തിയില്ല. എന്നുമാത്രമല്ല, 
ആത്‌ മാവൊഴിച്ച്‌ അന്യനു .ഇല്പതാനും. “ഇതി ശുശ്രരമ 
പൂര്‍വേഷാം' (ഇങ്ങനെ പുൂരവാചാര്യന്മാര്‍ പറയുന്നതു 
ഞങ്ങറം കേട്ടിട്ടുണ്ട്‌) എന്നു പറഞ്ഞതു” ഈ ജ്‌ഞാനം 
പാരമ്പര്യമായി സിദ്ധിച്ചിട്ടുള്ളതാണെന്നു കാണിപ്പാന്‍ വേ 
ണ്ടിയാണു”. *“വ്യാചചക്ഷിരേ, (വ്യാഖ്യാനിച്ചുതന്നു) 
എന്നതുകൊണ്ടു്‌ അതിനെപ്പററി യുക”തിവാദംചെയ്‌ വാന്‍ 
സ്വാതന്ത്രൃമില്ലെന്നു കാണിച്ചിരിക്കുന്നു. ഞങ്ങഠംക്കു 
ബ്രഹ്മത്തെപ്പററിപ്പുറഞ്ഞുതന്ന ആചപായയുന്മാര ബ്രുഹ്മത്തെക്കു 
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റിച്ചു അവര്‍ക്കു പരമ്പരയായി സിദ്ധിച്ചിട്ടള്ള നിത്ൃമായ 
ആഗമത്തെയാണ്‌ ഞമങ്ങഠംക്കു വ്യാഖ്യാനിച്ചുതന്നതു”; 
അല്ലാതെ തങ്ങളുടെ ബുദ്ധിയില്‍ തോന്നിയ യുക്തി അനുസ 
രിച്ചു പറഞ്ഞുതന്നതല്ല, എന്ന്‌ ആഗമത്തിന്‍െറ പാരമ്പയു 
ത്തിനു മുടക്കം വന്നിട്ടില്പെന്ന കാണിക്കുന്നതു വിദ്യയുടെ 


മാഹാത്മ്യത്തെ അറിയിക്കുന്നതിനായിട്ടാണു”. യ്ൃക്തിക്കു 
നിലയില്ല; അതില്‍ തെററിദ്ധാരണയുമുണ്ടാവാം എന്നു 
സറരം, 


മന്ൂരം---യദ്വാചാ ൧ നഭ്ൃദിതം യേന വാഗഭ്ൃദ്യതേ 
തദേവ ബ്രഹ്മത്വം വിദ്ധി നേദം യദിദമുപാസതേ. 4 


[്യാതൊന്നീനെ വാക്കുകൊണ്ടു വെളിപ്പെടത്തുവാന്‍ 
സാധിക്കയില്പയോം നേരേമറിച്ചു വാക്കുകഠം പ്രകാശിക്കുന്ന 
തിന്‌ ഏതാണോ ഹേതുവായിരിക്കുന്നതു”, അതുതന്നെ 
യാണു ബ്രഹ്മമെന്നു നീ അറിയുക. സാധാരണജനങ്ങഠം ഉപാ 
സിക്കുന്നതു ബ്രഹ്മമല്ല.) 


ഭാ:---“യദ്വാചാ , നഭൃദിതം" ഇത്യാദിമന്ത്രങ്ങഠം, “അനയ 
ദേവതദ്വിദിതാത്‌* ഇത്യാദിയായി ബ്രഹ്മജ്ഞാനികഠം പറ 
ഞ്ഞിട്ടള്ള ആഗമാര്‍ത്ഥത്തിന്‍െറ ജ്‌ഞാനം ഉറയ്ണ്ശൂന്ന.മിനായി 
ട്ടാകുന്നു. ഏതാണോ വാക്കിനാല്‍ പറയപ്പെടാത്തതു”, 
എന്നതുകൊണ്ടു ബ്രഹ്‌മത്തെ വാക്കുകൊണ്ടു വിവരിക്കാന്‍ 
കഴികയില്ലെന്നും, എഏതിനാല്‍ വാക്കു? അഭിവദിക്കപ്പെടുന്നു, 
എന്നതുകൊണ്ടു്‌ വാക്കുകഴംക്കു” അര്‍ത്ഥങ്ങളെ വെളിപ്പെടുത്തു 
വാനുള്ള ശക്തിക്കു നിമിത്തം പ്രഹ്‌മമാണെന്നും പറഞ്ഞിരി 
ക്കുന്നു. “കേനേഷിതാം വാചമിമാം വദന്തി” “യദ്വാചോ 
ഹ വാചം” എന്നു മുമ്പം പറഞ്ഞിട്ടുണ്ടല്പോ. വാക്കുകൊണ്ടു 
പറയപ്പെടാത്തതും വാക്കുകഠം വെളിപ്പെടുന്നതിനു നിമിത്ത 
വുമാണെ”്‌ (്രഹ്‌മമെന്നു പറഞ്ഞതിനാല്‍ (്ബരഹ'മം അറിയ 
പ്പെടാന്‍ കഴിയയന്നതല്ലെന്നു മനസ്സ്സിലാക്കിക്കൊടുത്തു*, 
മറെറാരു വസ്തുവിനെ മനസ്സിലാക്കു വാനുള്ള ഇച്ഛയേനീക്കി, 
താന്‍തന്നെയാണ പ്ബഹമമെന്നു” ഉറപ്പിക്കയാണു വേദം 
ചെയ്യുന്നതു”. “തദേവ പ്രഹ്‌മത്വം വിദ്ധി' എന്നുള്ള ഭാഗം 
മററു വസ്ത്ക്കളെ അറിവാനുള്ള യതത്തില്‍നിന്നു പിന്‍വലി 
പ്പിക്കുന്നതിനാകുന്നു. *നേദം യദിദമുപാസതേതേ?” എന്നു” 
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ഉപാസ്യയവസ്തുക്കളില്‍ (ബഹമത്വം പ്രതിഷേധിക്കുന്നതും 
അതിനുതന്നെ. 


മന്ത്രം---യന്മനസാ ന മനുതേ യേനാ  ഹുമ്മഭനാ മതം 
തദേപ ബഹ്‌മ ത്വം വിദ്ധി നേദം യദിദമുപാസതേ 5 


യച്ചക്ഷുഷാ ന പശൃതി യേന ചക്ഷുംഷി പശ്യതി 
തദേവ (്രഹ്‌മത്വം വിദ്ധി നേദം യദിദമുപാസതേ. 6 


യചഛ്രേഛോത്രേണ ന ശൃണോതി യേന ശ്രോത്രമിദം ശ്രുതം 
തദേവ സ്ബഹ്‌മത്വം വിദ്ധി നേദം യദിദമുപാസതേ. 77 


യല്‍പ്രാണേന ന പ്രാണിതി യേന പ്രാണഃ പ്രണീയതേ 
തദേവ ര്ബഹ്‌മ ത്വം വിദ്ധി നേദം യദിദമുപാസതേ. 8 


(ര്യാതൊന്നിനെ മനസ്സുകൊണ്ടു സങ്കല്പിക്കാനോ നിശ്ച 
യിക്കുവാനോ സാധിക്കയില്ലയോ, നേരേമറിച്ചു മനസ്സിന്‍െറ 
സങ്കല്ലാദിസാമര്‍ത്ഥൃത്തിനു” ഏതു നിമിത്തമായിരിക്കു 
ന്നുവോ, ഏതിനെ കണ്ണുകഠംകൊണ്ടു കാണുന്നതിനോ ചെവി 
കാഠംകൊണ്ടു കോംക്കുന്നതിനോ ഫ്ലാണേന്ദ്രിയംകൊണ്ടു 
ഘ്വാണിക്കുന്നതിനോ സാധിക്കയില്പയോം, കണ്ണുകഠംക്കു 
കാണുന്നതിനും ചെവികരംക്കു കേയക്കുന്നതിനും ഘ്വാണേന്ദ്രി 
യത്തിനു ര്ലാണിക്കുന്നതിനുമുള്ള സാമര്‍ത്ഥ്യത്തിനു 
ഏതാണോ നിമിത്തമായിട്ടുള്ളതു്‌, അതുതന്നെ (ബ്ഹ്‌മ 
മെന്നു നീ അറിഞ്ഞുകൊടംക. ജനങ്ങാം ഉപാസിക്കാവള്ലതു 
(ബ്രഹര്‍മമല്ല. 


ഭാഷ്യം :---യന്മനസാ' ഇത്യാദി മുന്‍പറഞ്ഞതു പോലെ 
തന്നെ. നിതൃവിജ്ഞാനസ്വരൂപമായ പ്രഹര്‍മമാണു മന 
സ്സ്റിന്‍െറ മനനാദിശക്തിക്കു നിമിത്തമെന്നാണു്‌ €യേന 
മനോ മതം? എന്നതിന്‍െറ അര്‍ത്ഥം. (ബഹ്‌മം യാതൊരി 
ന്്രിയത്തിനും വിഷയമല്ലെന്നും, ഇന്ദ്രിയങ്ങളടെ വ്യാപാര 
ത്തിനും വിഷയഗ്രഹണസാമര്‍ത്ഥ്ൃത്തിനും നിമിത്തം, അവ 
നിതൃവിജ്ഞാനസ്വരൂുപമായ പസ്രഹ്‌മത്താല്‍ അവ ഭാസി 
ക്കപ്പെടുന്ന എന്നുള്ളതാണെന്നുമാണു” മേല്‍പറഞ്ഞ ദ്ര്രോകങ്ങ 
ആടെ അര്‍ത്ഥം. “യദാദിതൃഗതം തേജോ ജഗദ്‌ ഭാസയതേ 
ഖിലം, ക്ഷേത്രം ക്ഷേത്രീ തഥാ കൃത്സ്‌നം പ്രകാശയതിഭാരത" 
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(ആദിത്യനിലുള്ള തേജസ്സ്‌”, ലോകത്തെ മുഴുവന്‍ പ്രകാശിപ്പി 
ക്കുന്നതുപോലെ ശരീരാന്തഃസ്ഥിതനായ ആത്മാവു” ശരീ 
രത്തെ മുഴുവന്‍ പ്രകാശിപ്പിക്കുന്ന) എന്നു സ്‌മൃതിയയം, “തസ്ധൃയ 
ഭാസാ സർവമിദം വിഭാതി” (ആ ര്ബഹ്‌മത്തിന്‍െറ ചൈത 
ന്ൃത്താല്‍ ആണു” ഇതെല്ലാം പ്രകാശിക്കുന്നതു”) എന്നു 
ശ്രുതിയും പറയന്നു. “യേന പ്രാണഃ പ്രണീയതേ' എന്നതു 
കൊണ്ട പ്രാണികളുടെ ക്രിയാശക്തിക്കും നിതൃവിജ്ഞാന 
രൂപനായ ആത്മാവുതന്നെയാണു നിമിത്തമെന്നു പറഞ്ഞിരി 


ക്കുന്നു. 
ഒന്നാംഖണ്ഡം കഴിഞ്ഞു. 


മന്ത്രം :----യദി മന്യസേ സുവേദേതി ദഹരമേവാപി നൂനം, 
ത്വം വേത്ഥ ബ്രഹ്മണോ രൂപം യദസ്ധ്യ ത്വം യദസ്്യ ദേവേ-- 
ഷ്വഥ നു മീമാംസ്ൃൃമേവ തേ; ““മന്യ വിദിതം.” 1 


(മന൯പറഞ്ഞവിധം ഉപദേശിച്ചു ബ്രഹ്മതത്ത്വത്തെ ശിഷ്യന്‍ 
ശരിയായി ധരിച്ചോ എന്നു്‌ അറിയുന്നതിനായി, ഗുരു, 
ശിഷ്യന്‍െറ ബുദ്ധിയെ ഇളക്കുന്നു;---““ബ്രഹ”്‌മത്തെ ഞാന്‍ 
നല്ലവണ്ണം അറിയുന്നു, എന്നു നീ വിചാരിക്കുന്നു എങ്കില്‍ 
നീ (ബഹ'മത്തിന്‍െറ രൂപത്തെ അല്പമേ അറിയയന്നുള്ള. ഒരു 
ദേവന്‍തന്നെ ഇങ്ങനെ വിചാരിച്ചാലും, ആ ദേവന്‍ ബ്രഹര്‍്‌മ 
ത്തിന്‍െറ രൂപം അല്പമേ അറിയുന്നുള്ള; തീര്‍ച്ചതന്നെ. നീ 
മനുഷ്യരില്‍ ആധ്യ്യാത്മികമായയം ദേവന്മാരില്‍ ആധിദൈ 
വികമായുയം (ബഹ'മത്തിന്‍െറ രൂപത്തെ അറിയുന്നതു” അല്ലം 
തന്നെ എന്നും പറയാം. അതിനാല്‍ “അനൃദേവ തദ്വിദിതാ 
ദഥോ അവിദിതാദധി, എന്നുപറഞ്ഞ ആഗമത്തിന്‍െറ 
അര്‍ത്ഥം ശരിയായി അനുഭവപ്പെടുന്നതുവരെ (ബഹ്‌മത്തെ 
പ്പററി നീ ഇനിയും വിചാരിക്കുകതന്നെ വേണ്ടിയിരിക്കുന്നു.” 
ഇതുകേട്ടു ശിഷ്യന്‍, ഏകാന്തത്തില്‍ പോയിരുന്നു”, ഏകാഗ്ര 
ചിത്തനായി വിചാരണചെയ്തു്‌, ആഗമാര്‍ത്ഥവും ആചാ 
യ്യന്‍െറയം തന്‍െറയും അനുഭവവും ഒന്നായി .കണ്ടതിന്‍െറ 
ശേഷം പറയുന്നു:-4എനിക്കു” ഇപ്പ്യോം (ബഹ'മത്തെ 
അറിയാമെന്നു ഞാന്‍ വിചാരിക്കുന്നു.) 


പി ശാമ്ംരഭാപ്്യസ്വാരത്തോടുകൂടിയതു" റ്റ 





ഭാഷ്യം “ആചാര്യന്‍ ശിഷ്യയന്‍െറ ബുദ്ധിയെ, അറിയ 
ഒപ്പട്ടിട്ടുള്ളതില്‍നിന്നും അറിയപ്പെട്ടിട്ടിപ്പാത്തതില്‍നിന്നും 
നിവര്‍ത്തിപ്പിച്ചു, തന്‍െറ ആത്മാവില്‍ത്തന്നെ ഉറപ്പിച്ചു”, 
ഉപാസിക്കപ്പെടന്നതൊന്നും ബ്രഹ്മമല്ലെന്നുപറഞ്ഞു, തന്‍െറ 
ആത്മാവുതന്നെയാണു ബ്രഹ്‌മമെന്നുള്ള ഉപദേശത്താല്‍ 
അവനെ സ്വരാജൃത്തില്‍ അഭിഷേകംച്െയ്തുതിന്‍െറശേഷം 
(തനിക്കുതാന്‍തന്നെ നാഥനാക്കിയതിന്‍െറശേഷം) അവന്‍െറ 
ബുദ്ധിയെ ഇളക്കുന്നു: “നീ “എനിക്കു ബ്രഹ'മത്തെ നല്ല 
വണ്ണും അറിയാം* എന്നു വിചാരിക്കുന്നു എങ്കില്‍, (ബഹ്‌മ 
ത്തിന്‍െറ രൂപത്തെ അല്ലംമാത്രമേ അറിയയന്നുള്ള; തീര്‍ച്ച 
തന്നെ. എന്നു ഞാന്‍ വിചാരിക്കുന്നു. എന്തിനാണു“ ഇങ്ങനെ 
ശിഷൃനന്‍െറ ബുദ്ധിയെ ഇളക്കുന്നതു" എന്നു ചോദിച്ചാല്‍, 
മുന്‍പ) ഗ്രഹിച്ചിട്ടുള്ളതു” ഉറപ്പിക്കാന്‍ വേണ്ടിയാണ്‌. “ദേവ 
ന്മാരിലും ആരെങ്കിലും തനിക്കു ബഹമത്തെ നല്ലവണ്ണം അറി 
യാമെന്നു വിചാരിക്കുന്ന എങ്കില്‍ ആ ദേവനും (ബഹമ 
രൂപത്തെ, തീര്‍ച്ചയായും, അല്പമേ അറിയ്യന്നുള്ള. എന്തെ 
ന്നാല്‍, (്രഹ'മത്തെ ആര്‍ക്കും അറിവാന്‍ കഴികയില്ല.” 
അല്ലെങ്കില്‍, മനുഷ്യരില്‍ ആഭ്ധ്യാത്മിക മായും ദേവന്മാരില്‍ 
ആധിദൈവികമായും ഈ (്രബഹമത്തിന്‍െറ രൂപത്തെ 
നീ അറിയുന്നത്‌ അല്ലംതന്നെ എന്നും അര്‍ത്ഥം പറയാം. 
അഥ നു" എന്നുള്ളതു” നീ ഇനിയും വിചാരണച്ചെയ്യേണ്ടിയി 
രിക്കുന്ന എന്നതിലേയ്ക്കു ഹേതുവിനെ കാണിക്കുന്നു. “അതു” 
അറിഖപ്പെട്ടിട്ടുള്ളതില്‍നിന്നും അറിയപ്പെട്ടിട്ടിപ്പഠത്തതില്‍ 
നിന്നും വേറേയാ'ണെന്നു പറഞ്ഞിട്ടുള്ളതുകൊണ്ടും നീ നല്ല 
വല്ലം അറിയുന്നു എന്നു പിചാരിക്കുന്നതുകൊട്ടും നീ (ബഹമ 
ത്തിന്‍െറ രൂപത്തെ അല്പംമാത്രമേ അറിയുന്നുള്ളൂ എന്നു 
വിച്ചാരിക്കേണ്ടിയിരിക്കുന്നതിനാല്‍ ഇനിയും നീ, “വിദി 
രവും അവിദിതവുമല്പാത്തതാണെ ര്രഹ”മം" എന്നുള്ള ആഗമ 
ത്തിന്‍െറ അര്‍ത്ഥം അനുഭവറ്പെടുന്നതുവരെ (ബഹ്‌മത്തെ 
പ്പററി വിചാരണച്ചെയ്‌കതന്നെ വേണ്ടിയിരിക്കുന്നു എന്നു 
സാരം. “മന്യേ വിദിതം? എന്നതു ശിഷ്യന്‍ വിചാരണ 
ചെയ്തതിനുശേഷം പറയുന്നതാണ്‌. ആചാര്യന്‍ പറഞ്ഞിള 
ക്കിയ തിനാല്‍, തനിക്കു വേണ്ടതുപോലെ (ബരഹ്‌മജ്ഞാനമു 
ണ്ടായിട്ടില്ലെന്നുധരിച്ചു്‌, അദ്ദേഹത്തിന്‍െറ ഉപദേശമനുസ 
രിച്ച വീണ്ടും വിജനസ്ഥലത്തു പോയിരുന്നു” ഏകാഗ്രചിത്ത 


90 കേനോപനിഷത്തു്‌ [മ:2.1) 


നായി വിചാരണചെയ്തു്‌”, ആഗമത്തിന്‍െറ അര്‍ത്ഥവും.ആചാ 
രൃന്‍െറയും തന്‍െറയും അനുഭവവും യോജിക്കുന്നു എന്നു മന 
സ്റ്റിലാക്കിയിട്ടാണു ശിഷ്യന്‍ അങ്ങനെ പറയുന്നതു”. ഇപ്ര 
കാരം ഉറച്ച ജ്ഞാനമല്ലാതെ അനിശ്ചിതമായ വിദ്യ ഫല 
പ്രദമാകയില്ലെന്നുള്ള ന്യായം ഇതുകൊണ്ടു കാണിച്ചിരിക്കുന്നു. 
ശിഷ്യന്‍ പറയന്നു:--- 


നാഹം മന്യേ സുവേദേതി നോന വേദേതി വേദച 





മന്്രം 


യോ നസ്പദ്വേദ തദ്വേദ നോ ന വേദേതി വേദച്ച. 2 


(മമ്പ്‌ എനിക്കു വിജ്ഞാനം ഉറഷ്ക്കാതിരുന്നപ്പോഠം 
എനിക്കു (ബഹ്‌മത്തെ നല്ലവണ്ണം അറിയാമെന്നു തോന്നിയി 
രുന്നു. ആ തോന്നല്‍ ഇപ്പോടം മാറിപ്പോയിരിക്കുന്നു. ഇപ്പ്പോഠം 
ഞാന്‍ (ബഹമത്തെ നല്ലവണ്ണം അറിയുന്നു എന്ന വിച്ചാരി 
ക്കുന്നില്ല. അറിയന്നില്ലെന്നും വിചാരിക്കുന്നില്പ. അറികയും 
ചെയ്യന്നു അറിയുന്നുമില്ല എന്നാണു ഞാന്‍ വിചാരിക്കുന്നതു". 
സ്രബഹ'മചാരികളായ ഞങ്ങളടെ കൂട്ടത്തില്‍ ഇനിയും വല്ല 
വരും, എന്നെപ്പോലെ, (ബഹ'മത്തെ വിശേഷരുപത്തില്‍ 
അറിയാതിരിക്കയും എന്നാല്‍, സാമാന്യരൂപത്തില്‍ അറി 
കയ്യും ചെയ്യുന്നുണ്ടെങ്കില്‍ അവനും (ബ്രഹ'മത്തെ ശരിയായി 
അറിയുന്നു എന്നാണറു” എനിക്കു തോന്നുന്നതു”. അങ്ങനെ 
യല്ലാത്തവന്‍ സ്രഹമത്തെ അറിയുന്നില്ല.) 


ഭാ:----ആചാര്ൃയന്‍െറയും തന്‍െറയും നിശ്ചയം ഒരുപോ 
ലെയാണെന്നു കാണിപ്പാനായി പരിനിഷ്ഠിതമായം സഫല 
മായുമുള്ള വിജ്ഞാനം ഇന്നവിധത്തിലാണെന്നു പ്രതിജ്ഞ 
ചെയ്യുകയാണ്‌ ഈ മന്ദ്രംകൊട്ടെ ശിഷ്യന്‍. ചെയ്യുന്നതു്‌. 
“അഹ എന്നുള്ളതു്‌ അവധാരണാര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള ഒരു നിപാത 
മാണ്‌. അവധാരണം ടേ ഉറപ്പിച്ചുപറയുക. സ്ബഹ്‌മത്തെ 
നല്ലവണ്ണം അറിയുന്നു എന്നു ഞാന്‍ വിചാരിക്കുന്നില്ലതന്നെ, 
എന്നാണു്‌ അതുകൊളങ്ടുകിട്ടുന്ന അര്‍ത്ഥം. മുമ്പ്‌ എന്‍െറ 
വിജ്ഞാനം പരിനിഷ്ഠിതമല്ലായിരുന്നപ്പേോഠം എനിക്കു 
രബരഹ'മത്തെ നല്ലവണ്ണം അറിയാമെന്നു തോന്നിയിരുന്നു. 
ഇപ്പ്ോോഠം, അങ്ങു പറഞ്ഞിളക്കിയതിനുശേഷം മുന്‍പണ്ഞ 
ആഗമാര്‍ത്ഥത്തെ വിചാരണചെയ്യതിനെറ ഫലമായി തെറ 
ആത്മാവുതന്നെയാണറു” (ബഹമമെന്നുള്ള ശരിയായ 


[2:22] ശാങ്കരഭാഷ്യസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 92. 


നിശ്ചയം വന്നിട്ടുള്ളതുകൊണ്ടു, മുമ്പുണ്ടായിരുന്ന തെററായ 
നിശ്ചയം നീങ്ങിപ്പോയിരിക്കുന്നു. അതുകൊണ്ടാണു 
(ബ.ഹ”മത്തെ നല്ലവണ്ണം അറിയുന്നു എന്നു ഞാന്‍ വിചാരി 
ക്കുന്നില്പതന്നെ എന്നു പറഞ്ഞതു്‌. “ന വേദേതിചനോ 
മന്യേ” എന്നു യോജിപ്പിക്കണം. എന്നാല്‍ (ബഹ്‌മത്തെ 
അറിയുന്നില്ലെന്നും ഞാന്‍ പവിചാരിക്കുന്നില്ല എന്നര്‍ത്ഥം. 
എന്തെന്നാല്‍ (വേദ ച) അറിയുകയും ചെയ്യുന്നു. ചുരുക്കത്തില്‍ 
(്ബരഹ്‌മത്തെ എനിക്കു അറിയാമെന്നും അറിഞ്ഞകൂടെന്നും 
പറവാന്‍ നിവ്ൃത്തിയില്ലെന്നുസവാരം. ഇതുകൊണ്ടു” “അന്യ 
ദേവ തദ്വിദിതാദഥോ അവിദിതാദധി?” എനനള്ള ആഗമ 
ത്തിന്‍െറ അര്‍ത്ഥം തനിക്കു നല്ലവണ്ണം മനസ്സിലായി എന്നു 
ശിഷ്യന്‍ കാണിച്ചിരിക്കുന്നു. ര്ബഹ”്‌മം നിതൃവിജ്ഞാന 
രൂപമായതുകൊണ്ടു അറിയുന്നു എന്നും സ്വരൂപത്തിനു 
വികാരമൊന്നുമില്ലാത്തതുകൊണ്ടു അറിയുന്നില്ലെന്നും പറ 
യൃയന്നതു ശരിതന്നെ. ഞാന്‍ (ബഹ മമാകുന്നു എന്നുള്ള 
വിശേഷവിജ്ഞാനം അന്തകരണരൂപമായ ഉപാധിയാല്‍. 
ആത്മാവില്‍ ആരോപിക്കപ്പെടന്നതാകുന്നു. സ്വതേ ആത്മാ 
വിനു ജ്ഞാനമില്ലെന്നു സാരം. എന്തെന്നാല്‍ അങ്ങനെയുള്ള 
ജാഞാനം ഒരു വികാരമാകുന്നു; -നിത്യവിജ്‌ ഞാനരൂപമായ 
ആത്മാവില്‍ വികാരമുണ്ടാവാന്‍ തരമില്ല. ഇപ്രകാരം എന്നെ 
പ്പോലെ (ബഹ”മത്തെ അറിയന്നവനായി സഹപാഠികളുടെ 
കൂട്ടത്തില്‍ ആരെങ്കിലും ഉണ്ടെങ്കില്‍ അവനും ശരിയായിട്ടു 
തന്നെയദണു്‌ അറിയുന്നതെന്നു, ഞാന്‍ പവിചാരിക്കുസ; മററു 
വിധത്തില്‍ അറിയയന്നവന്‍െറ അറിവു്‌ ശരിയായിട്ടുള്ളതല്ല 
എന്നുള്ളതു കാണിപ്പാനായിട്ടാണ്‌ “നോ ന വേദേതി വേദ ച്‌ 
എന്നു ആദ്യം പറഞ്ഞതിനെത്തന്നെ വീണ്ടും എടുത്തു പറഞ്ഞി 
രിക്കുന്നതു”. 





മന്ത്ൂം----യസ്യ്യാമതം തസ്യ മതം മതം യസ്യയന വേദ സഃ 
അവിജ്‌ഞാതം വിജാനതാം വിജ്‌ഞാതമവിജാനതാം. 3 


(ശിഷ്യാചായയസം വാദരൂപമായ കഥകൊണ്ട സിദ്ധ 
മായ അര്‍ത്ഥത്തെ ശ്രുതി സ്വന്തനിലയില്‍ സംഗ്രഹിക്കുന്നു:--- 
ഏതു സാധകനു താന്‍തന്നെയാണ (ബഹ്‌മമെന്നും അതി 
നാല്‍ (രഹ്‌ മത്തെ അറിയാന്‍ കഴിക യില്ലെന്നുമുള്ള നിശ്ചയം 
വന്നു” (ബഹമത്തെക്കുറിച്ചു" അറിവാനുള്ള ഇച്ഛ നീങ്ങി 
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യിരിക്കുന്നു വോ അവന്‍ ശരിയായി (ബഹ'മത്തെ അറിയുന്നു. 
ഞാന്‍ (ബഹ മത്തെ ആറിഞ്ഞിരിക്കുന്നു എന്നു വിചാരിക്കു 
ന്നവനന്‍െറ അറിവു തെററാണു്‌. അവന്‍ ്ബഹ്‌മത്തെ 
ശരിയായി അറിയുന്നില്ല. എന്തെന്നാല്‍, ആ പ്രഹ്‌മതത്ത്വം, 
ശരിയായി അറിയുന്നവര്‍ക്കു, തന്‍െറ ആത്മാവുതന്നെയായ 
തിനാല്‍ അറിവിനു വിഷയമല്ല. (ബഹ'മതത്ത്വത്തെ ശരി 
യായി അറിയാത്തവര്‍ക്കു” അതു ബുദ'ധിക്കു വിഷയമായി 
ത്തോന്നും. അവര്‍ പ്ബഹമമെന്നു ധരിക്കുന്നതു നിതൃവി 
ജാഞാനരൂപലും നിരുപാധികവുമായ ആത്മാവിനെയല്ല, 
ബുദ്‌ധി മുതലായ ഉപാധിയോടുകൂടിയ നിതൃയചൈതന്യാഭാ 
സത്തെയാണെന്നു സാരം.) 


ഭ:--ഗുരുശിഷ്യസം വാദരൂപവും അനുഭവവും ഡക്തിയും 
പ്രധാനമായിട്ടുള്ളതുമായ കഥകൊണ്ടു സിദ്ധമായ 
അര്‍ത്ഥത്തെ ആഗമം പ്രധാനമായിട്ടുള്ള ശ്രുതിവാകൃംകൊണ്ടു 
ചുരുക്കിപ്പറയുന്നു. വാക്കു മുതലായവന്റ്കു വിഷയമല്പാത്തതി 
നാല്‍ അറര്‍യപ്പെട്ടിട്ടുള്ളതില്‍ നിന്നു വേറെയാണെന്നു പറ 
കയം അനുഭവംകൊണ്ടും യൃക്തികൊണ്ടം വിചാരണചെയ “ക 
യയംചെയ്യത ആ (ബ്രഹ്‌മത്തെ അങ്ങനെതന്നെ (പറഞ്ഞതുപോ 
ലെതന്നെഅറിഞ്ഞുകൊള്ളണം. എന്തെന്നാല്‍, സ്രഹ്‌മത്തെ 
അറിയണമെന്നുള്ള ആഗ്രഹത്താല്‍ പ്രേരിതനായി പ്രവര്‍ത്തി 
ക്കുന്ന സാധകനു വിചചാരണയിരഅ ആത്മാവുതന്നെയാണു 
(ബഹ്‌മമെന്നും അതു” അറിവിനു വിഷയ്മല്ലെന്നും വെളി 
പ്പെടുമ്പോഠം (ബഹ മത്തെ അറിയണമെന്ന ച്ഛ തനിയേ 
നീങ്ങിപ്പോകന്നു. പിന്നെ അവന്‍ പ്ബഹഫ്‌മത്തെ വേറെ 
വിചാരണചെയ്‌ വാന്‍ ശ്രമിക്കയില്ല. അങ്ങനെയുള്ള വ൯ 
ര്രഹ”്‌മത്തെ ശരിയായി അറിയുന്നു ഏന്നു സാരം. 
എന്നാല്‍ ഞാന്‍ (്ബഹ്‌മത്തെ ശരിയായി അറിയുന്നു എന്നുള്ള 
വിചാരം ആര്‍ക്കുണ്ടോ അവന്‍െറ ജ്‌ഞാനം തെററാകുന്നു. 
എന്തെന്നാല്‍ (ബഹ്‌മം, അറിയപ്പപെടിട്ടുള്ളതില്‍നിന്നു വേറേ 
യാണു. ഇത്രയം പറഞ്ഞതുകൊണ്ടു അവൈദികമായ 


ബദദ'ധാദിക ളുടെ വിജ്‌ ഞാനം ശരിയായിീട്ടുള്ളതല്ലെന്നു 
സിദഃധിക്കുന്നു. എന്തെന്നാല്‍ അതു സ്ബഹ്‌മത്തെക്കുറി 
ച്ചുള്ളതായിരിക്കയില്ല; അതിനാല്‍ നിന്ദിതമാകുന്നു. അതു 
പോലെതന്നെ, കപിലന്‍, കണാദണ്‍, മുതലായ വരുടെ ദരശ 
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ന്ദേളും അറിയപ്പെട്ടിട്ടുള്ള (ബഹ്‌ മത്തെപ്പററിയുള്ളവയായതു 
കൊണ്ടും നിലയില്ലാത്ത യുക്തിവാദത്തെ അടിസ്ഥാനപ്പെ 
ടുത്തി ഉണ്ടായിട്ടുള്ളപയാകയാലും (്രഹ്‌മത്തെ അറിവാനുള്ള 
ആഗ്രഹം അവകൊണ്ടു നീങ്ങാത്തതുകൊണ്ടും ശരിയല്ല. 


യ്യാ വേദ ബാഹ്യ്യാഃ സ്‌മൂൃതയോ യാശ്ച കാശ്ചകു ദ്ൃഷ്ടയ; 
സര്‍വാസ്താ നിഷ്ണലാഃ പ്രോക്താസ്പുമോനിഷ്യാ ഹി താഃ 
സ്‌മൃതാഃ** 4 


(അവൈദിക ങ്ങളായ ബരദ്ധാദികഠം ബുദ്ധിയാണ്‌ 
ആത്മാവു“, മനസ്സാണു, ഇന്ദ്രിയ ങ്ങളാണു” എന്നും മററും പറ 
യുന്നതും കപിലക ണാദാദികളുടെ വിദിതധബഹ്‌മവിഷയക 
ങ്ങളായ തെററായ ദര്‍ശനങ്ങളും നിഫ്തലങ്ങളും അജ്ഞാനമൂലക 
ങ്ങളും അതുകൊണ്ടെതന്നെ നിന്ദിതങ്ങളുമാകുന്നു) എന്നുള്ള 
സ്‌മൃതി ഈ അര്‍ത്ഥത്തെയാണു പറയുന്നതു”. “അവിജ്ഞാതം 
വിജാനതാം വിജ്ഞാതമവിജാനതാം എന്നുള്ളതു്‌ പൂര്‍വാര്‍ദ്ധ 
ത്തില്‍ പറഞ്ഞ അര്‍ത്ഥത്തിനു ഹേതു കാണിക്കുന്നതിനായി 
ട്ടാണു”. അല്ലാതെ മുന്‍പറഞ്ഞ കായ്യുത്തെത്തന്നെ വീണ്ടും 
അനു വദിക്കയല്പ. അങ്ങനെ അനുവദിക്കുന്നതുകൊണ്ടു ഇവിടെ 

ഒരു പ്രയോജനവുമില്ല. ശരിയായി അറിയുന്നവര്‍ക്കു (ബഹ'മം 

ആത്മാവുതന്നെയായതിനാല്‍ അറിവിനു വിഷയമല്ല. അതി 
നാല്‍ അവരുടെ ജ്ഞാനംതന്നെയാണു ശരിയായിട്ടുള്ളതു”. 
വിദിതവും അവിദതവുമല്പാത്തതും നിത്ൃയവിജ്ഞാനസ്വരൂ 
പവും വികാരമോ ജരയോ മരണമോ ഭയമോ ഇല്ലാത്തതും 
മറെറാന്നല്പാത്തതിനാല്‍ അറിവാന്‍കഴിയാത്തതും ആയ 
തന്‍െറ ആത്മാവൃുതന്നെയാണു (ബഹ ്‌മമെന്നു്‌ അറിയാത്ത 
വര്‍ ബുദ്ധിക്കു വിഷയമായിട്ടുള്ള ചൈത നൃഭാസത്തെയാണു 
(ബഹ ്‌മമെന്നു ധരിക്കുന്നതു”. അവര്‍ ധരിക്കുന്ന (്രഹ്‌മം 
വിദിതമെന്നും അവിദിതമെന്നും വ്ൃക്തമെന്നും അവ്ൃക്ത 
മെന്നും കായ്യമെന്നും കാരണമെന്നുമുള്ള വികല്പങ്ങളോടു 
കൂടിയതാകുന്നു. മുത്ത ച്ചിപ്പിയെ വെള്ളിയെന്നു വിചാരി 
ക്കന്നതുപോലെ അവര്‍ പബ്ബരഹ്‌മമല്പാത്തതിനെ |ബഹ്‌മ 
മെന്നു വിചാരിക്കുകയാണദു”. 





മന്ത്രം---പ്രതിബോധവിദിതം മതമമദൃതത്വം ഹി വിന്ദതേ 


ആത്മനാ വിന്ദതേ വീയ്യം വിദ്യയാ വിന്ദതേ മൃതം. 5 
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(ബുദ്ധിയുടെ ഓരോ പ്രതൃയവും ബോധവു ം)വഴിയായിട്ട 
ആത്മാവിനെ അറിയുയന്നതാണു, ശരിയായിട്ടുള്ള ആത്മ 
ജ്ഞാനം. അങ്ങനെ ആത്മാവിനെ അറിഞ്ഞാല്‍മാത്രമേ 
അമൃതതവത്തെ (മരണമില്ലായ്‌കയെ) ലഭിക്കയയള്ള. അറി 
വിനു വിഷയമായിട്ടുള്ളതാണു ആത്മാവെന്നു ഗ്രഹിക്കുന്ന 
താണു മരണത്തിനു ഹേതുവായിട്ടുള്ളതു”. ആ മരണമില്പായ്‌കം 
സ്വതേ ഉള്ളതാണു; അല്പാതെ ഉണ്ടാകുന്നതല്ല. അതിനാവശ്യൃ 
മുള്ള അക്ഷയമായ വീയ്യം വിദ്ൃകൊണ്ടു സിദ്ധിക്കും. 





ഭാഷ്യം---“പ്രതിബോധവിദിതം? എന്നതിലെ “പ്രതി” 
ശബ്ദം ബോധംതോറും എന്ന അര്‍ത്ഥത്തില്‍ എല്ലാ ബോധങ്ങ 
ളേയയം സംഗ്രഹിക്കുന്നതിനാണു്‌. ബുദ്‌ധിയയടെ എല്ലാ പ്രതൃ 
യങ്ങളില്യം, പഴുത്ത ഇരുമ്പില്‍ അഗ്നി എന്നപോലെ നിത്യ 
വിജ്ഞാനസ്വരൂപമായ ആത്മാവു വ്യാപിച്ചിട്ടള്ളതിനാല്‍ 
അവ വിജ്ഞാനസ്വരൂപത്തിനെെറ അവഭാസങ്ങഠം ആകുന്നു. 
ഇരുമ്പില്‍നിന്നു വേറേയായി അഗ്നി ഉള്ളതുപോലെ, ആ 
പ്രത്യയങ്ങളില്‍ വ്യ്ാപിച്ചിരിക്കുന്ന ചൈതന്യം . അവയില്‍ 
നിന്നു വൃത്യാസപ്പെട്ട ലക്ഷണങ്ങളോടുകൂടി വേറെയ 
ണ്ടെന്നു നമുക്കറിയാം. അതിനാല്‍ ബുദ്ധിയുടെ ഓരോ 
പ്രതൃയവും ആത്മാവിനെ അറിയുന്നതിനു വഴിയായിത്തീ 
രുന്നു. നമ്മുടെ ഈ ശരീരത്തില്‍ ഉള്ള ബുദ്‌ധിയയുടെ പരിണാ 
മങ്ങഠം അചേതനങ്ങളാണെങ്കിലും അവയില്‍ ആത്മചൈ 
തന്യം വ്യാപിച്ചിരിക്കുന്നതിനാല്‍ ചേതനങ്ങളെപ്പോലെ 
അവഭാസിക്കുന്നു. ജഡങ്ങളായ ബുദ്‌ധിപരിണാമങ്ങംക്കു 
സ്വാഭാവികമായ പ്രകാശം വരാ൯ തരമില്ല. അതുപോലെ 
തന്നെ എല്ലാ ശരീരങ്ങളിലും ഉണ്ടാകുന്ന. ബോധങ്ങളിലും ആ 
ചൈതന്യം വ്യയാപിച്ചിരിക്കുന്നതിനാല്‍ത്തന്നെയാണു്‌ അവ 
സചേതനങ്ങളായി പ്രകാശിക്കുന്നതു”. അതിനാല്‍ നമ്മുടെ 
ശരീരത്തിലുള്ള ആത്മചൈത നൃംതന്നെയാണെ മററു ശരീരങ്ങ 
ളിലും ഉള്ളതു”. ചുരുക്കത്തില്‍, നമ്മുടെ ശരീരത്തിലുണ്ടാ 
കുന്ന ബോധങ്ങാംക്കു സാക്ഷിയായിരിക്കുന്ന ചൈതന്യം 
തന്നെയാണു, മററു ശരീരങ്ങളിലുണ്ടാകുന്ന ബോധങ്ങാംക്കും 
സാക്ഷിയായിരിക്കുന്നതു”. ഈ ശരീരത്തിലുള്ള ചൈതന്യവും 
മററ ശരീരങ്ങളിലുള്ള ചൈതന്യവും വേറേവേറേയാണെന്നു 
വിചാരിക്കുന്നതിനുള്ള ലക്ഷണഭേദമൊന്നും കാണുന്നില്ല. 
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അതുമാത്രമല്ല, പ്രത്യേകം പ്രത്യേകമാണു ചൈതന്യമെന്നു 
പറയയന്നപക്ഷം അതു” ആത്മാവല്ലെന്നും മററുമുള്ള ദോഷങ്ങളും 
വന്നുചേരും. അതിനാല്‍ എല്പാ ശരീരങ്ങളിലുമുള്ള 
ചൈതന്യം ഒന്നുതന്നെ എന്നു വിചാരിക്കണം. $തദേവ 
ബ്രഹമത്വം വിദ്‌ധി* (അതുതന്നെയാണു |ബഹ്‌മമെന്നു 
നീ അറിയുക) എന്നുള്ള വാക്യ ംകൊണ്ടണ്ടാകുന്ന ബോധ 
ത്തില്‍ “ഞാന്‍ [ബഹ്‌മമാണു* എന്നുള്ളതു അറിപിനു 
വിഷയമല്പാതെ ഭാസിക്കുന്നു. അങ്ങനെ ഭാസിക്കുന്ന ചൈത 
നയമാണു മററചേതനങ്ങളേയും ഭാസിപ്പുിക്കുന്നതു”. ഇപ്ര 
കാരം ഭാദ്ധിപ്പിക്കപ്പെടുന്ന എല്ലാ അചേതനങ്ങളിലുംനിന്നു 
വിലക്ഷണവും ആ അചേതനങ്ങളടെ ചൈതന്യത്തിനു നിമി 
ത്തവുമായിട്ടു്‌” ഒരു നിതൃചൈതന്യമുണ്ടെന്നു“” അറിയാമെന്നു 
സാരം. അങ്ങനെയുള്ള അറിവൃതന്നെയാണു” ആത്മാവിനെ 
പ്പററിയുള്ള ശരിയായ അറിവു; അല്ലാതെ, ആത്മാവിനെ, 
അറിയാന്‍ കഴിയുന്ന ഒരു വസ്തുവാണെന്നു, ധരിച്ചും “ ഞാന്‍ 
ആത്മാവിനെ അറിയുന്നു എന്നു വിചാരിക്കുന്നതു തെററായ 
അറിവാണു”. * ആത്മത്വേന പ്രതൃഗാത്മാനമൈക്ഷത്‌ "” 
(സര്‍വാന്തയ്യാമിയായ ആത്മാവിനെ ആത്മാവായിക്കണ്ടു) 
എന്നു കാഠകോപനിഷത്തിലും പറഞ്ഞിരിക്കുന്ന. മറെറാരു 
വിധത്തിലാണു ആത്മാവിനെ അറിയ്യന്നതെങ്കില്‍ നി 
പ്രാഫ്യിയണ്ടാകുമെന്നുള്ളതാണാു” “*അമതത്വം ഹി വിന്ദതേ? 
എന്നതുകൊണ്ടു പറഞ്ഞിരിക്കുന്നതു”. അറിവിനു വിഷയമാ 
യിട്ടുള്ളതാണു” ആത്മാവെന്നു ധരിക്കുന്നതിനാലാണു” മൃത 
ഉണ്ടാകുന്നതു”. അതിനാല്‍, മുന്‍പറഞ്ഞ വിധത്തിലുള്ള ശരി 
യായ ആത്മവിജ്ഞാനംകൊണ്ടു്‌ അമദൃതത്വത്തെ ലഭിക്കു 
മെന്നു പറഞ്ഞതു ശരിതന്നെ. ആകട്ടെ, ആത്മജ്ഞാനം 
കൊണ്ട്‌ അമൃതത്വം ഉണ്ടാവുകയാണോ? അല്ലെങ്കില്‍പ്പിന്നെ, 
അതുകൊണ്ടു” അമദുതത്വത്തെ ലഭിക്കുന്നു എന്നു പറയുന്നതു” 
എങ്ങനെയാണു? എന്നു ചോദിക്കയാണെങ്കില്‍ അതിനു 
സമാധാനമാണ്‌ “ആത്മനാ വിന്ദതേ?” എന്നതു്‌. അമൃതത്വം 
എന്നതു നിത്യമായ ആത്മാവിന്‍െറ സ്വഭാവമാകുന്നു. 
അതിനെ ആത്മജ്‌ഞാനത്താള്‍ ലഭിക്കുന്നു എന്നാണു” 
അതിന്റെറ അര്‍ത്ഥം. ഉപാസ്ധ്യമായി മറെറാന്നിനെ ആശ്ര 
യിച്ചു ലഭിക്കേണ്ടതല്പ അമദൃതത്വമെന്നു സാരം. അമക്തത്വം 
ആത്മാവിനു സ്വാഭാവിക മാണൈങ്കില്‍ അതു ലഭിക്കുന്നു എന്നു 


96 കേനോപനിഷത്ത്‌” [മ:2.5] 


പറയുന്നതു ശരിയാണോ? എന്നാണെങ്കില്‍, ആത്മവിജ'”ഞാ 
നംകൊണ്ടു്‌, താന്‍ മരണമുള്ളവനാണെന്നുള്ള തെററായ 
വിചാരം നീങ്ങി അമതത്വമുള്ളവനാണെന്നുള്ള പരമാര്‍ത്ഥം 
അനുഭവപ്പെടുമെന്നേ അതിനു്‌ താല്ലയ്യമുള്ള എന്നു, ധരി 
ക്ണെം. ഇരിക്കട്ടെ, അമൃതത്വം വിദ്ൃയകൊണ്ടുണ്ടാകുന്നതാ 
ണെങ്കില്‍, യാഗാദികര്‍മ്മംകൊണ്ടു സിദ'ധിക്കുന്ന സ്വര്‍ഗ്ഗാ 
ദിഫലങ്ങളെപ്പോലെ അതും അനിത്ൃമാണെന്നുവരും. 
അതിനാല്‍ അതു വിദ്യകൊണ്ടുണ്ടാകുന്ന.മാണെന്നു പറവാന്‍ 
പാടില്ല; അമൃതത്വം തനിയേ കിട്ടുന്നതാണെങ്കില്‍ ആത്മ 
ജ്‌ഞാനം കൊണ്ടു പ്രയോജനമെന്താണു”? എന്നു ചോദി 
ക്കുന്നു എങ്കില്‍, പറയാം:----ആത്മജ്ഞാനം, ആത്മാവിനെപ്പ 
ററിയയള്ള തെററായധാരണ നീക്കുന്നതിനാല്‍ ആ വഴിക്കു, 
ആത്മാവിനു സ്വതേയുള്ള അമൃതത്വത്തിനു നിമിത്തമാണെന്നു 
കല്ലിച്ചിരിക്കുന്നു. അതുകൊണ്ടാണു, $വീയ്യം വിദ്യയാ 
വിന്ദതേ / മൃതം" എന്നു പറഞ്ഞതു്‌. താന്‍ മനുഷ്യനാണെ 
ന്നുംമററുമുള്ള അഭിമാനം, ജീവത്വനിമിത്തമായ അജ്ഞാനം, 
മായ ഇവയുടെ ബാധയില്ലാത്തതും ഒരിക്കലും നശിക്കാത്തതു 
മായ സാമര്‍ത്ഥ്ൃയത്തെ വിദ്യകൊണ്ടു ലഭിക്കും എന്നാണു? 
അതിന്‍െറ അര്‍ത്ഥം. വിദ്യകൊണ്ടു” അവിദ്യ നശിച്ചുപോ 
കുന്നതിനാല്‍ അവിദ്യാജന്യമായ വീയ്യം (മണിമന്ത്രാദികളെ 
ക്കൊണ്ടുള്ളതു”) നാശമുള്ളതാകുന്നു. വിദ്ൃയഷ്ണു ബാധകമായി 
മറെറാന്നില്പാത്തതിനാല്‍ വിദ്യാജന്യമായ വീയ്യത്തിനു നാശ 
മില്ല. അതിനാല്‍, വിദയ ആത്മാവിനു” അക്ഷയമായ വിയ്യ 
ത്തിനു നിമിത്തമായിത്തീരുന്നു, “*നായമാത്മാ ബലഹീനേന 
ലഭ്യ” (്ബലഹീനനു ഈ ആത്മാവിനെ ലഭിക്കുവാന്‍ സാധി 
ക്കയില്പ) എന്ന്‌ ആഥര്‍വണത്തില്‍ പറയുന്നു. ലോകത്തിലും 
വിദ്ൃകൊണ്ടുണ്ടാകുന്ന വീയ്യത്തിനേ മററുള്ളവയെ കര്‍ീഴടക്കു 
വാന്‍ സാധിക്കയുള്ള. ശരീരാദിബലംകൊണ്ടു” അതു സാധി 
ക്കയില്പ. ആന മുതലഥയ ജനത്തുക്കഠംക്കു ശരീരബലം കൂട്ടതലു 
ണ്ടായിരുന്നിട്ടും മനുഷ്യക്ക അവ കീഴടങ്ങിപ്പോകുന്നില്ലേ? 


“പ്രതിബോധവിദിതം* എന്നതില്‍ പ്രതിബോധം എന്ന 
തിനു ഉറക്കത്തില്‍ നിന്നു ഉണരുക എന്നും അര്‍ത്ഥമുണ്ടു". 
അങ്ങനെ കല്ലിക്കുന്നപക്ഷം ഉറക്കത്തില്‍നിന്നു” ഉണര്‍ന്നതു 
പോലെ പെട്ടെന്നു വിപരീതജ്ഞാനങ്ങളെല്ലാം അവയുടെ 


[മ: 2.2] ശാങ്കരഭാഷൃയസാരത്തോടുകൂടിയതു”. 97 


വാസനക ളോട നീങ്ങിയിട്ടുള്ളവന്നു്‌ ഉള്ള അറിവാണു ശരി 
യായ ആത്മജ്‌ ഞാനം എന്നും അര്‍ത്ഥം പറയാം. 


അല്ലെങ്കില്‍, പ്രതിബോധം ച ഗുരൂപദേശം. അതുകൊണ്ടു 
സിദ്ധിക്കുന്നതാണ ശരിയായ ആത്മജ' ഞാനം എന്നും 
പറയാം. 


എന്നാല്‍, ഗുരുപദേശമുണ്ടായിരുന്നാലയം ഓരോ ബോധ 
ത്തിലുമുള്ള ആത്മചൈതന്യത്തെ അനുസന്ധാനംചെയ്യാതെ 
ആത്മാവിനെക്കുറിച്ചു പ്രത്യക്ഷാനുഭവമുണ്ടാകാത്തതുകൊണ്ടും 
ഉറക്കത്തില്‍നിന്നുണന്നവനെപ്പോലെ, മിഥ്യാജ്‌ ഞാനങ്ങളും 
വാസനകളും പെട്ടെന്നു നശിച്ചിട്ടു ഒരാഠം സദ്യോമുക്തനായി 
തീരുക എന്നതു” അശാസ്ധ്രീയമായതുകൊണ്ടും, പ്രതിബോധ 
ശബ്ദത്തിനു മൂന്നുവിധത്തില്‍ അര്‍ത്ഥം പറഞ്ഞതില്‍ ആദ്യത്തേ 
താണു ശരിയായിട്ടുള്ളതെന്നു” അറിഞ്ഞുകൊള്ളണം. 


മന്ത്രം :---ഇഹ ചേദവേദീദഥ സത്യമസ്തി; 
ന ചേദിഹാ വേദിീന്മഹതീവിനിഷ്ടിലു 
ഭൂതേച്യ ഭൂതേഷു വിചിത്യ ധീരാഃ 
പ്രേത്യാസ്മാല്ലോകാദമൃതാ ഭവന്തി. 6 


(ഇപ്രകാരം പറഞ്ഞ ആത്മസ്വരൂപത്തെ അറിയേണ്ട 
ആവശ്യകതയെ പറയുന്നു: .----പൂരവോക്തമായ ആത്മത 
തത്ത്വത്തെ ഈ മനുഷ്യജന്മത്തില്‍ത്തന്നെ അറിഞ്ഞാല്‍ 
അവന്‍െറ ജന്മം സഫലമാണ്‌. ഈ ജന്മത്തില്‍ അറിയാതി 
രുന്നാല്‍ ജന്മം വൃര്‍ത്ഥംതന്നെ. എന്നുമാത്രമല്പ, ജനന്മരണ 
ങ്ങഠം ഒഴിയാതെ തുടര്‍ന്നുകൊണ്ടിരിക്കുക എന്ന വലിയ 
വിനാശവുമുണ്ടാകും. അതിനാല്‍ ആ അനിഷ്ടമുണ്ടാകാതിരി 
പ്പാന്‍ വേണ്ടി തീരച്ചയായി ആത്മാവിനെ അറിയയകതന്നെ 
വേണം. ആത്മജ്ഞാനം സിദ്ധിച്ച ബുഭ്ധിമാന്മാരായിട്ടുള്ള 
ആളുകരം എല്ലാ ചരാചരങ്ങളിലും ആത്മതത്ത്വത്തെ ഒന്നായി 
അറിഞ്ഞിട്ടു, പുറമേയുള്ള വിഷയങ്ങളില്‍ ഉള്ള അഭിലാഷ 
മെല്ധാം വെടിഞ്ഞു”, ശരീരം മുതലായ അനാത്മാക്കളില്‍ 
ഞാനെന്നും എന്‍െറ എന്നമുള്ള അഹങ്കാരവും മമതയും ഉപേ 
ക്ഷിച്ചു, നിതൃവിജ്‌ഞാനസ്വരൂപന്മാരായും അമൃതസ്വഭാവ 
ന്മാരായ്യം തീരുന്നു.) 
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ഭാഷ്യം: ----“ഇഹ ചേദവേദീത* (ഈ ജന്മത്തില്‍ അറി. 
യാണെങ്കില്‍) എന്നതുകൊണ്ടു തീര്‍ച്ചയായി ആത്മാവിനെ 
അറിയേണ്ടതാണെന്നു പറഞ്ഞിരിക്കുന്നു. ഈ മനുഷ്ൃജന്മ 
മുള്ള പ്പോരം തിര്‍ച്ചയായും ആത്മാവിനെ അറിയണമെന്നു 
വിധിക്കയദണു ചെയ്യുന്നതു”. ഈ ജന്മത്തില്‍ത്തന്നെ അറി 
ഞ്ഞാല്‍ പരമാര്‍ത്ഥതത്ത്വം ലഭിച്ചു. അങ്ങനെ അറിയുന്ന 
വെറ ജന്മം സഫലമെന്ന താല്പയും. ഈ ജന്മത്തില്‍ അറി 
യാതിരുന്നാല്‍ ജന്മം വ്ൃര്‍ത്ഥംതന്നെ,. എന്നുമാത്രമല്ല, ജന 
നവും മരണവും മുടങ്ങാതെ തൂുടര്‍ന്നകൊണ്ടിരിഷ്ദഒക എന്നുള്ള 
വലൃതായ ആപത്തും ഉണ്ടാകും. അതിനാല്‍ അതു” ഒഴിക്കുന്ന 
തിനായി ആത്മാവിനെ തീര്‍ച്ചയായി അറിയയകതന്നെ 
വേണം. അങ്ങനെ ആത്മജ്‌ഞാനമുണ്ടായാല്‍ അതുകൊണ്ടു 
ണ്ടാകുണതെന്തെന്നു പറയുന്നു:---“ഭൂതേഷ്ുയ ഭൂതേഷു'വിചിത്യ 
ഇത്യാദി. ഭൂതേഷു ഭൂതേഷ്യ സകല ചരാചരങ്ങളിലും. 
വിചിത്യ -. വെവ്വേറെ നിഷ്കര്‍ഷിച്ചിട്ട്‌. സംസാരധര്‍മ്മങ്ങ 
ളാല്‍ സ്റ്റര്‍ശിക്കപ്പെടാത്ത ഒരേ ആത്മതത്ത്വത്തെത്തന്നെ 
ആത്മാവായിക്കണ്ടിട്ടു", ധാതുവിനു പല അര്‍ത്ഥങ്ങഠം ഉള്ള 
തിനാല്‍ ഇങ്ങനെയും അര്‍ത്ഥം പറയാം. എന്നാല്‍ “ശേഖരി 
ച്ചിട്ട്‌” എന്നുള്ള അര്‍ത്ഥം ഇവിടെ സംഭവിക്കയില്ല. ധീരാഃ 
ധീമാന്മാര്‍ ച പുറമേയയള്ള വിഷയങ്ങളിലുള്ള അഭിലാഷം 
നീങ്ങിയ വിവേകികഠം. പ്രേത്യ -- മരിച്ചിട്ട്‌. അസ്മാത" 
ലോകാത' --- ഈ ലോകത്തില്‍ നിന്നു”. ശരീരം മുതലായി 
ള്ള അനാത്മസ്വരൂപമായ ലോകത്തില്‍നിന്നു”. ശരീരാദി 
കളായ ആത്മാവല്പാത്ത വസ്തുക്കളില്‍ ഞാന്‍ എന്നും എന്‍െറ 
എന്നും ഉള്ള അഭിമാനം നീങ്ങിയിട്ടു്‌” എന്നാണു” “അസ്പാല്‍ 
ലോകാല്‍ പ്രേത്യ” എന്നതിന്‍െറ സാരം. അമുതാഃ ഭവന്തി 
അമദൃതന്മാരായിത്തീരുന്നു- മരണമില്ലാത്ത സ്വഭാവത്തോടു 
കൂടിയ വരായിത്തീരുധാ. 


രണ്ടാം ഖണ്ഡം കഴിഞ്ഞു. 


[൨.1] ഗാധംരഭാഷ്യയസാരത്തോടുകൂടിയതു്‌ റ 





ബ്രഹ്മ ഹ ദേവേഭ്യോ വിജിഗ്യ 

തസ്യ ഹ ബ്രഹ്മണോ വിജയേ ദേവാ അമഹീയന്ത 
ത ഐക്ഷന്താസ്മാകമേവായം 

വിജയോ സ്മാകമേവായം മഹിമേതി. 1. 


മദ്രം 


(ബ്രഹ്മത്തെ അറിയുന്നതിന്‌ വളരെ പ്രയാസമുള്ളതി 
നാല്‍ അതിനായി കൂട്ടതല്‍ പ്രയത്നംചെയ്യണമെന്നു കാണി 
പ്പാനോ, ശമം മുതലായ ഗുണങ്ങടം ബൃഹ്മജ്ഞാനത്തിനു 
സാധനങ്ങളാണെന്നു വിധിക്കുവാനോ അഭ്ധ്യാത്മമായിട്ടും 
അധിദൈവതമായിട്ടും ബ്രഹ്മത്തെ സഗുണമായി ഉപാസി 
ക്കേണ്ടതാണെന്നു വിധിക്കുവാനോ ആയിട്ടുള്ള അര്‍ത്ഥവാദ 
മാണു” ഇനി പറയാന്‍പോകുന്നതു”്‌:--ബ്രഹ്മം, ദേവാസുര 
യുദ്ധത്തില്‍ ദേവന്മാര്‍ക്കു വേണ്ടി ജയിച്ചു. ആ ബ്രഹ്മത്തിന്‍െറ 
വിജയത്തില്‍ ദേവന്മാക്ഒ മാഹാത്മൃംകിട്ടി. “ഈ വിജയം 
നമ്മുടേതാണു”, ഈ മാഹാത്മൃൃവും നമ്മുടേതാണുു”? എന്നി 
ങ്ങനെ അവര്‍ വിചാരിച്ചു.) 


ഭാഷ്യം 





പുരുഷാര്‍ത്ഥസാധകമായ ബ്രഹ്മവിദ്യ പറഞ്ഞു 
കഴിഞ്ഞു. ഇനി അര്‍ത്ഥവാദംകൊണ്ടു്‌, ബ്രഹ്മത്തെ അറി 
വാന്‍ വളരെ പ്രയാസമാണെന്നു പറയുന്നു. അങ്ങനെ പറയ 
ന്നതു”, ബ്രഹ്മത്തെ അറിയുന്നതിനു വളരെ പ്രയത്നിക്കണ 
മെന്നുവച്ചിട്ടാണു”. അല്ലെങ്കില്‍ ഈ അര്‍ത്ഥവാദം പ്രഹ്‌മ 
വിദ്ൃഷ്ണു സാധനമായ ശമാദികളെ വിധിക്കുന്നതിനാണെന്നും 
പറയാം. ശമം മുതലായ. സാധനങ്ങളൊന്നുമില്ലാതെ, അഭി 
മാനം, രാഗം, ദ്വേഷം മുതലായ വയോടുകൂടിയിരിക്കുന്നവനു” 
[ബഹ'മവിജ”ഞാനത്തില്‍ സ്ഥമര്‍ത്ഥ്ൃയമുണ്ടാകയില്പ; എന്തെ 
ന്നാല്‍, ബാഹൃങ്ങളായ മിഥ്യയാബോധങ്ങളെല്പാം നീങ്ങിയ 
വനുമാത്രാമ |(ബഹ്‌മത്തെ ഗ്രഹിക്കുവാന്‍ കഴിയുകയുള്ള. 
ഇനി പറയുന്ന അര്‍ത്ഥവാദത്തില്‍ അശഗ്ധ്യാദിദേവന്മാര്‍ക്കു, 
തങ്ങളാണു ജയിച്ചതെന്നുള്ള അഭിമാനത്തെ നശിപ്പിക്കുന്ന 
തായി പറയുന്നു. അഭിമാനം നീങ്ങിയ പ്പേോഠഠം [ബഹ്‌മ 
ജ്‌ ഞാനമുണ്ടായതായും കാണിക്കുന്നു. അതിനാല്‍ ശമം മുത 
ലായ സാധനങ്ങളെ വിധിക്കുന്നതിനായിട്ടാണു്‌ ഈ അര്‍ത്ഥ 
വാദമെന്നു നിശ്ചയിക്കാം. അതുമല്ലെങ്കില്‍ മുമ്പ അപവദി 
ക്കപ്പെട്ട സ്ഗുണോപാസനത്തെ വിധിക്കുന്നതിനായിട്ടാ 
ണെന്നും വിചാരിക്കാം. “നേദം യദിദമുപാസതേ' (ഉപാ 


100 കേനോപനിഷത്തു" [മ:3. 1] 


സിക്കപ്പെടാറുള്ളതു [ബഹമല്ല.) എന്നുള്ളതുകൊണ്ടു [ബഹ"മ 
ത്തിന്‍െറ ഉപാസ്യത്വത്തെ മുമ്പ്‌ അപവദിച്ചിട്ടള്ളതിനാല്‍ 
(ബഹ്‌മം ഉപാന്ധ്യമല്ലെന്നു വരുന്നതുകൊണ്ടു ആ [ബഹമ 
ത്തെത്തന്നെ സഗുണമായിട്ട്‌” അധിദൈവതമായും അധ്യാത്മ 
മായം ഉപാസിക്കേണ്ടതാണെന്നു വിധിക്കുന്നതിനായി 
ട്ടാണു” ഈ അര്‍ത്ഥവാദം എന്നും വിചാരിക്കാമെന്നു സാരം. 
“ഇത്യാധിദൈവതം?” ““അഥാഭ്ധ്യാത്മം ' * ““തദ്വനമിതൃപാ 
സിതവ്യം” എന്നു” ഇനി പറയുന്നുണ്ടല്ലോ. “[ബഹ്‌മ്‌മെന്നു 
ഇതില്‍ പറയുന്നതു ഈശ്വരനെത്തന്നെയാണറു-; എന്തെന്നാല്‍ 
ഈശ്വരന്‍െറ ലക്ഷണങ്ങളാണു'” അതിനു പറഞ്ഞിട്ടുള്ളതു". 
പരനും സര്‍വജ്‌ഞനുമായ ഈശ്വരനല്പാതെ വേറെ ആര്‍ക്കും 
അഗ്നി മുതലായവരെ തോല്ലിച്ചു തൃണത്തെപ്പോലും വ।ജമാക്കു 
ന്നതിനുള്ള സാമര്‍ത്ഥ്യമില്പല്ലോ. തന്ന ശശാക ദശ്ധൃം? 
എന്നും മറവും ഇനിപ്പറയാന്‍പോകുന്ന അടയാളങ്ങളെക്കൊണ്ടു 
ഈശ്വരനെത്തന്നെയാണു |ബഹ്‌മമെന്നു പറയുന്നതെന്നു 
നിശ്ചയിക്കാം. അല്ലെങ്കില്‍ അഗ്നിക്കു തൃണത്തെ ദഹിപ്പിക്കു 
ന്നതിനോ വായുവിനു തൃണത്തെ എടുക്കുന്നതിനോ സാമര്‍ത്ഥ്യ 
മുണ്ടായില്ലെന്നുവരുമോ? ഈശ്വരേച്‌ഛകൊണ്ടു, തൃണം 
പോലും വ)ജമായിത്തീര്‍ന്നു എന്നു വരാവുന്നതാണു”. 
ലോകത്തിന്‍െറ നിയതമായ പ്രവൃത്തികൊണ്ടു ഈശ്വരന്‍ 
ഉണ്ടെന്നു സിദ്‌ധിക്കുന്നു. ശ്രുതികളും സ്‌മൃതികളം പ്രസി 
ദധിയും കൊണ്ടുതന്നെ നിത്യനും സര്‍വജ്‌ ഞനും സർവാ 
ത്മാവും സര്‍വശക്തനുമായ ഈശ്വരന്‍ സിദധിക്കുന്നുണ്ടെ 
ങ്കിലും ശാസ്ത്രാര്‍ത്ഥനിശ്ചയത്തിനുവേണ്ടി ആ ഇശ്വരന്‍ 
ഉണ്ടെന്നു സിദ്‌ധിക്കുന്നതെ ങ്ങനെ എന്നു പറയാന്‍ പോകുന്നു. 


ദേവന്മാര്‍, ഗന്ധര്‍വന്മാര്‍, യക്ഷന്മാര്‍, രാക്ഷസന്മാര്‍, 
പിതൃക്കഠം, പിശാചുക്കഠം മുതലായ ലക്ഷണങ്ങളോടുകൂടി 
യതും സ്വര്‍ഗ്ഗം, ആകാശം, ഭൂമി. ആദിത്യന്‍, ചന്ദ്രന്‍, ഗ്രഹ 
ങ്ങാം, നക്ഷത്രങ്ങഠം ഇത്യാദികളെക്കൊണ്ടു വിചിത്രവും 
പലമാതിരിയിലുള്ള പ്രാണികഠംക്കുള്ള ഉപഭോഗത്തിനുചിത 
ങ്ങളായ സ്ഥാനങ്ങളോടും സാധനങ്ങളോടും കൂടിയതും ആയ 
ഈ ജഗത്തു” അതൃന്തകുശലന്മാരായ ശില്ലികാംക്കു പോലും 
ഉണ്ടാക്കു വാന്‍ വിഷമമായിട്ടുള്ളതും ദേശത്തിനും കാലത്തിനും 
നിമിത്തത്തിനും അനുസരിച്ചു നിശ്ചിതമായ പ്രവൃത്തി നിവ്യ 


[2:.1] ശാങ്കരവാകൃ ഭാഷ്യത്തോടുകൂടിയതു" 101. 


ത്തിക ളുടെ ക്രമത്തോടുകൂടിയതുമായിരിക്കുന്നു. അങ്ങനെയുള്ള 
ഈ ജഗത്തു”, ഭോക്താക്കുളടേയും കര്‍മ്മ ഞങ്ങളുടേയും വിഭാ 
ഗത്തെ അറിയുന്ന ഒരുവന്‍െറ പ്രയത്തംകൊണ്ടുണ്ടായിട്ടുള്ളതാ 
യിരിക്കണം. എന്തെന്നാല്‍, അതു മുന്‍പറഞ്ഞ ലക്ഷണങ്ങ 
ളോടുകൂടിയതും ജന്യവുമായിരിക്കുന്നു. ഗൃഹം, പ്രാസാദം, 
രഥം, ശയനം മുതലായതുപോലെ എന്നുദാഹരണംപറയാം. 
യാതൊന്നു വിചിത്രവും കായ്യവുമായിരിക്കുന്നവോ, അതു 
വിഭാഗമറിയാവുന്നവന്‍െറ പ്രയത്നം കൊണ്ടുണ്ടാകുന്നതായി 
രിക്കും. വീട മുതലായവ പണിയുന്ന ആശാരി മുതലായ 
വര്‍ക്കു” ഇന്നതു” ഇന്നാര്‍ക്കു” ഇന്ന ഉപയോഗത്തിനാണെന്നു 
അറിയാമല്ലൊ. വിഭാഗമറിയാവുന്നവന്‍െറ പ്രയത്തംകൊ 
ണ്ടുണ്ടാവാത്തതൊന്നും വിചിത്രവും കായ്യവുമായിരിക്കയില്ല. 
ആത്മാവു മുതലായ വയെ ഈ വിഷയത്തില്‍ ഉദാഹരിക്കാം. 
ആ പ്രയത്തത്തിനു്‌ ആശ്രയമായി നിത്യനും സര്‍വജ്ഞനു 
മായ ഈശ്വരന്‍ സിദ്ധിക്കുന്നു. 


നില്ല്ണേ! പ്രാണികളുടെ ഉപഭോഗവൈചിത്ര്യവും 
ഉപഭോഗസാധനങ്ങളടെ വൈചിത്ര്യവും ദേശകാലനിമിത്ത 
ങ്ങഠംക്കനുരൂപമായവിധത്തില്‍ നിയതമായ പ്രവൃത്തിനിവൃവ 
ത്തികളുടെ ക്രമവും, നിത്യനും സര്‍വജ്ഞനുമായ  ഒരാഠം 
ഉണ്ടാക്കിയതല്പ. കര്‍മ്മത്തില്‍നിന്നുതന്നെ ഉണ്ടായതാണു*. 
കര്‍മ്മത്തിന്‍െറ പ്രഭാവം അചിന്ത്യമാണ്‌. അതു ഫലഹേതു 
വാണെന്നു എല്ലാവരും അംഗീകരിച്ചിട്ടമുണ്ടു”. ഈശ്വരനു 
ണ്ടൊന്നു വാദിക്കുന്നവര്‍ക്കും ഈശ്വരനു പക്ഷപാതവും നിഘ 
ണതയും വരാതിരിപ്പാനായി ജഗത്തിന്‍െറെ വൈചിത്ര്യ 
ത്തിനു കര്‍മ്മമാണെ ഹേതുവെന്നു സമ്മതിക്കാതെ തരമില്ല. 
ആ സ്ഥിതിക്കു പുതിയതായി ഈശ്വരന്‍ എന്ന ഒരു ധര്‍മ്മി 
യേയും, ആ ധര്‍മ്മിക്കു ഫലഹേതുത്വമെന്ന ധര്‍മ്മത്തേയും കല്ലി 
ക്കുന്നതു ഗാരവമാണു. എന്നാണെങ്കില്‍, പറയാം :----കര്‍മ്മ 
ത്തില്‍നിന്നുതന്നെ ഉപഭോഗവൈചിത്ര്യം മുതലായതുണ്ടാ 
വാന്‍ തരമില്ല. എന്തെന്നാല്‍ കര്‍മ്മം കര്‍ത്താവിന്നധീനമാ 
കുന്നു. ചൈതന്യമുള്ളവന്‍െറ പ്രയത്നംകൊണ്ടാണു കര്‍മ്മം 
നടക്കുന്നതു”. അവന്‍െറ പ്രയത്നം അവസാനിക്കുമ്പോടം 
അതും അവസാനിക്കുന്നു. പിന്നെ അതിനു, ദേശാന്തരത്തിലോ 
കാലാന്തരത്തിലോ കര്‍ത്താവിനു ഫലത്തെ ജനിപ്പിക്കുന്ന 
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തിനു നിയതമായ ഒരു നിമിത്തവിശേഷംകൂടാതെ കഴിക 
യില്ല. അതിനെ ഫലം ജനിപ്പിക്കുവാന്‍ പ്രേരണചെയുന്ന 
തിനു മറെറാന്നില്ലാതെ അതു കര്‍ത്താവിനു ഫലം ജനിപ്പി 
ക്കുന്നു; എന്നു പറയുന്നതു യുക്തമല്ല. ഞാോനാണ നിന്നെ 
അനുഷ്യിപ്പിച്ചതു”; നിനക്കനുരൂപമായ ഫലംതരുന്നതിനു 
നിന്നെ ഞാന്‍ പ്രേരണംചെയ്ുയുന്നു?” എന്നു കര്‍ത്താവുതന്നെ 
യാണു ഫലകാലത്തില്‍ കര്‍മ്മത്തെ ഫലജനനത്തിനായി 
പ്രേരണംചെയ്യുന്നതു” എന്നും പറയാന്‍ പാടില്ല. കര്‍ത്താവിനു 
ദേശവിശേഷത്തേയും കാലവിശേഷത്തേയും അറിയാന്‍ 
പാടില്ല. കര്‍ത്താവു ദേശവിശേഷത്തെ അറിഞ്ഞുകൊണ്ടു 
സ്വതന്ൂരനായി കര്‍മ്മത്തെ നിയോഗിക്കയാണെങ്കില്‍ അനി 
ഷ്ൃഫലത്തിനായി കര്‍മ്മത്തെ ഒരിക്കലും പ്രയോഗിക്കയില്ല. 
അന്‌ഷ്ടഫലാനുഭവം കാണുന്ന്മമുണ്ടു. അതിനാല്‍ കര്‍ത്താവു 
തന്നെയാണെ കര്‍മ്മത്തെ ഫലജനനത്തിനായി പ്രേരണംചെ 
യ്കന്നതെന്നു വിചാരിപ്പാന്‍. പാടില്ല. ആത്മാവില്‍ വേര്‍പി 
രിയാതെ ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്ന കര്‍മ്മത്തിനു നിര്‍ന്നിമിത്തമായിട്ട 
കര്‍ത്താവിന്‍െറ ഇച്‌ഛകൂടാതെ വികാരമുണ്ടാകുന്ന എന്നു 
വിചാരിപ്പാനും നിവൃത്തിയില്ല. ചര്‍മ്മത്തിന്‍െറ വികാര 
ത്തിനും നിമിത്തം കാണുന്നണ്ടു”. കര്‍മ്മത്തിന്‍െറ ഫലമുണ്ടാ 
കുന്നകാലംവരെ ക്ഷണിക വിജ്ഞാനരൂപമായ കര്‍ത്താവു 
നിലനിലാക്കാത്തതിനാല്‍ കര്‍മ്മം കര്‍ത്താവില്‍ വേര്‍പിരി 
യാതെ ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്നതങ്ലെന്നും, അയസ്ത്റാന്തം ലോഹത്തെ 
ആകര്‍ഷിക്കുന്നതു പോലെ അതു ചിലപ്പേഠം ഫലത്തെ 
ആകര്‍ഷിക്കയാണെന്നും സാഗതന്മാര്‍ പറയുന്നതും ശരിയല്ല. 
കര്‍മ്മം പ്രധാനകര്‍ത്താവില്‍ സമവായസംബ.ന്ധേന ചേന്നി 
രിക്കുന്നതാണ്‌. (കരണം മുതലായ കാരകങ്ങളെ പ്രേരണം 
ചെയ്യുന്നവനാണു പ്രധാന കര്‍ത്താവു”. ) പൃഥിവ്യാദിഭൂതങ്ങളെ 
ആശ്രയിച്ചാണു കര്‍മ്മമിരിക്കുന്നതെന്നുള്ള നാസ്തിക വാദവും 
ശരിയല്ല; ഭൂതങ്ങഠം ക്രിയസ്ത്തു സാധനങ്ങഠംമാത്രമാണു. 
കര്‍ത്താവിനെറ ക്രിയന്ത്കു സാധനഭൂതങ്ങളായ ഭൂത ങ്ങഠം ക്രിയാ 
കാലത്തില്‍മാത്രം വ്യാപാരത്തെ അനുഭവിക്കയും ക്രിയ അവ 
സാനിക്കുമ്പോഠം, കലപ്പ മുതലായവയെപ്പോോലെ കര്‍ത്താ 
വിനാല്‍ ഉപേക്ഷിക്കപ്പെടുകയും ചെയ്യുന്നു. കാലാന്തരത്തില്‍ 
ഫലമുണ്ടാക്കുന്നതിനു? അവയ്ക്കു ശക്തിയില്ല. കലപ്പ വയലില്‍ 
നിനു ബെല്പിനെ വീട്ടില്‍ എത്തിക്കുന്നില്പല്ലോ. എന്നമാത്ര 
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മല്ല, ഭൂതവും കരമ്മവും അചേതനമായതിനാല്‍ അവ 
തനിയേ പ്രവര്‍ത്തിച്ചുവെന്നും വരുന്നതല്ല. അചേതനങ്ങളാ 
ണെങ്കിലും വായയവിനെപ്പോലെ തനിയേ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന 
എന്നു വിചാരിച്ചുകൂടെയോു എന്നാണെങ്കില്‍ വായു, തനിയേ 
പ്രപര്‍ത്തിക്കുന്ന എന്നു വിചാരിക്കുന്നതും തെററാണറു*. 


ചൈതന്യമില്ലാത്ത വായു തനിയേ പ്രവര്‍ത്തിക്കുമെങ്കില്‍ 
രഥാദികളം അതു പോലെ പ്രവര്‍ത്തിക്കേണ്ടയോ? രഥാദികഠം 
ചേതനാധിഷ്ഠിതങ്ങളായിരിക്കുമ്പോഴല്പാതെ പ്രവര്‍ത്തിക്കു 
ന്നില്ല. അതുകൊണ്ട വായ ചേതനാധിഷ്ടിതമായിട്ടാണു 
പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നതെന്നതന്നെ വിചാരിക്കണം. 


ആകട്ടെ, “*സ്വര്‍ഗ്ഗകാമോ യജേത്‌ (സ്വര്‍ഗ്ഗത്തെ ആഗ്ര 
ഹിക്കുന്നവന്‍ യാഗംച്ചെയ്യണം.) ഇത്യാദി ശാസ്ത്രം ക്രിയയില്‍ 
നിന്നാണു ഫലസിദ്ധി എന്നാണല്ലോ പറയുന്നതു്‌. ഈശ്വ 
രന്‍ മുതലായവയില്‍നിന്നാണെന്നു പറയുന്നില്ലല്ലോ. ഓഷധ 
പാനം മുതലായ കര്‍മ്മങ്ങഠം സ്ഥിരമായ ശരീരസംസ്ക്റാര 
മുണ്ടാക്കി അതുവഴിക്കു കാലാന്തരത്തില്‍ ആരോഗ്യത്തിനു കാര 
ണമാകുന്നുണ്ടല്പോ. അതുപോലെ യാഗത്തിനു പറഞ്ഞിട്ടുള്ള 
സ്വരഗ്ഗസാാധനത്വം ശരിപ്പെടുന്നതിനുവേണ്ടി ഫലകാലംവരെ 
നിലനില്ലുന്ന അപാത്തരമായ അപൂര്‍വമെന്ന ഒന്നിനെ കല്ലി 
ക്കുന്നതിനാല്‍ “സ്വര്‍ഗ്ഗുകാമോയജേത” ഇത്യാദി പ്രമാണങ്ങ 


ളാല്‍ സിദ്ധിക്കുന്ന യാഗാദികളടെ സ്വര്‍ഗ്ഗസവാധനത്വം 
തെററാണെന്നു റധിചാരിക്കാന്‍ പാടില്ല. ഈശ്വരന്‍ 


ഉണ്ടെന്നുള്ളതിലേഷ്ക്കു്‌ ഇതുപോലെ വേറേ പ്രമാണമില്ല 
താനും., എന്നാക്ഷേപിക്കുന്നപക്ഷം സമാധാനം പറയാം; 





ക്രിയ, കാണത്തഷ ഫലത്തോടുക്ുടിയതും കാണാന്‍ 
പാടില്പാത്ത ഫലത്തോടുകൂടിയതുമെന്നു രണ്%വിധമാണല്ലേോ. 
കാണത്തക്ക ഫലമുള്ളതു”, ഉടനേ ഫലം കിട്ടന്നതെന്നും, 
കാലാന്തരത്തില്‍ ഫലംകിട്ടന്നതെന്നും വീണ്ടം രണ്ടായി 
പിരിയുന്നു. ഉടനേ ഫലം കിട്ടുന്നതു”, നടക്കുക, 
ഈണുകഴിക്കുക മുതലായതുപോലെ ഉള്ളതാണു”. കൃഷി, 
സേവ മുതലായതുപോലെയുള്ളതാണു കാലാന്തരത്തില്‍ 
ഫലംതരുന്നതു”. ഉടനേ ഫലംതരുന്ന ക്രിയ ഫലം 
തന്നതിന്‍െറശേഷമേ നശിക്കയുള്ള. കാലാന്തരത്തില്‍ ഫലം 
തരുന്നതാകട്ടെ, ഉണ്ടായ ഉടനേ ഫലംതരാതെതന്നെ നശിച്ചു 
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പോകുന്നതിനാല്‍ കാലാന്തരത്തില്‍ ഫലംതരുന്നതിനു? ഒരു 
ദാതാവിന്‍െറ ആവശ്യം അതിനുണ്ടു”. എന്തെന്നാല്‍ കൃഷി, 
സേവ മുതലായവയയടെ ഫലം ആത്മാവു”, സേവിക്കപ്പെടുന്ന 
വന്‍ മുതലായ വര്‍ക്കധിനമാണ'്‌. ഈ രണ്ടുവിധത്തിലല്പാതെ 
കര്‍മ്മമോ അതില്‍നിന്നു ഫലമോ കണ്ടിട്ടില്ല. കര്‍മ്മത്തിന്‍െറ 
ഫലം ലഭിക്കുന്നതിനു കണ്ടിട്ടുള്ള ഈ ന്യായത്തെ യാഗാദി 
കര്‍മ്മങ്ങളെ സംഗതിയില്‍ ഉപേക്ഷിക്കുന്നതു ശരിയല്ല. 
അതിനാല്‍ യാഗം മുതലായ കര്‍മ്മങ്ങഠം നശിച്ചുപോയ 


തിന്‍െറശേഷം, നിത്യനും കര്‍ത്താക്കളുടെയയം കരമ്മങ്ങള 
ടെയും ഫലങ്ങളുടെയും വിഭാഗത്തെ അറിയുന്നവനുമായ 
ഈശ്വരന്‍, സേവിക്കപ്പെടുന്നവനേയും മററും പോലെ, യാഗം 
മുതലായ കര്‍മ്മങ്ങാംക്കനുരൂപമായ ഫലംതരുന്നു എന്നു കല്ലി 
യൊ ശരിയായിട്ടതു”. സേവിക്കപ്പെടുന്ന രാജാവിനെ 
ധപ്വാലെ ഈശ്വരന്‍ ഫലംതരികയാണെങ്കില്‍, നിഗ്രഹവും 
അനുഗ്രഹവും ചെയ്യുന്ന ആളാകയാല്‍ രാഗദ്വേഷാദികഠം 
ഉള്ളവനാണെന്നു വരുമല്ലോ എന്നു സംശയിക്കേണ്ട. അദ്ദേഹം 
എല്ലാ ക്രിയകരംക്കും അവയുടെ ഫലങ്ങക്കും എല്ലാ ബോധ 
്ങഠംക്കും സാക്ഷിയായി നില്ലുന്നവനാണ്‌്‌. സാധാരണസാ 
ക്ഷികരം ഒരാളുടെ ജയത്തിനും മറെറാരാളടെ പരാജയത്തിനും 
കാരണമായിത്തീരുന്നു എങ്കിലും, താന്‍ അറിഞ്ഞിട്ടുള്ളതു 
പോലെതന്നെ പറയയന്നവനാകയാല്‍, രാഗദ്വേഷാദികളുള്ള 
വനാണെന്ന വിചാരിക്കപ്പെടുന്നില്ലല്ലേോ. അതുപോലെ 
ഈശ്വരനും ഒരാഠംക്കു നന്മയും മറെറാരാഠക്കു തിന്മയയം കൊടു 
ക്കുന്ന എങ്കിലും, അവരവര്‍ക്കു തക്കതപ്പാതെ കൊളടുക്കുന്നില്ലാ 
ത്തനിനാല്‍, രാഗദ്വേഷാദികരം ഉള്ളവനാണെന്നു വിചാരിച്ചു 
കൂടാ. രാജാവും ദുഷ്ടന്മാരെ ശിക്ഷിക്കയും ശിഷ്ടന്മാരെ രക്ഷി 


ക്കയം ചെയകയാണെങ്കില്‍ അതു രാഗദ്വേഷങ്ങാംകൊണ്ടാ 
ണെന്നു വിചാരിക്കാറില്പല്വലോ. സര്‍വസാക്ഷിയാണെന്നു 


പറഞ്ഞതുകൊണ്ടു കാണുക എന്ന ക്രിയയയള്ളവനാണെന്നു 
ശങ്കിക്കയും വേണ്ട. ഈശ്വരന്‍ നിതൃവിജ്ഞാനസ്വഭാവനാ 
യതുകൊണ്ടു സാക്ഷിയാണെന്നു കല്ലിച്ചിരിക്കയാണു*. 
എപ്പ്യോഴും എല്ലാം അറിയ്യന്ന സ്വഭാവമുള്ളവനാകയാല്‍ 
ഈക്ഷണക്രിയ അദ്ദേഹത്തിനില്ല. ആകട്ടെ, അദേഹം എപ്പ 
ജന്തുക്കളടേയും ആത്മാവാണെന്നു പറഞ്ഞുവല്ലോ. അങ്ങനെ 
യാണെങ്കില്‍, സംസാരിയും ഇരശ്വരനും ഒന്നാകയാല്‍ ഈശ്വ 
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നം യംസ്ധാരധര്‍മ്മങ്ങളായ സുഖദുഃഖാദികരം ഉണ്ടെന്നുവരി 
കയില്ലേ? എന്നാണെങ്കില്‍, അതില്ല. അദ്ദേഹത്തെ സംസാര 
ധര്‍മ്മങ്ങഠം സ്റൂര്‍ശിക്കയില്പ. ““ന ലിപ്യതേ ലോകദുഃഖേന്‌* 
(ഈശ്വരനില്‍ സംസാരധര്‍മ്മമായ ദലഖെം പററുകയീല്ല) ജരാ 
മൃതൃയമത്യേതി' (പരമാത്മാവു ഭരാമരണങ്ങളെ അതിധ്രമിച്ച 
വനാഖാ*) “വഡിഴശോ വിമത” (രയം മരണവുമില്പാത്ത 
വന്‌) “സതൃകാഥ സ്വാൃസമംപ്പ ഏഷ സര്‍വേശ്വരഃ 
പുണ്യം കര്‍മ്മ കാരയതി? (സത്യമായിത്തീരുന്ന ആഗ്രഹ 
ത്തോടും സങ്കല്ത്തോടും കൂടിയ ഈ സര്‍വേശ്വരന്‍ പുണൃക 
മ്മത്തെ ചെയ്യിക്കുന്നു “അനശ്‌നന്നന്യോ അഭിചാകശീത്‌!* 
(ഒരു വൃക്ഷത്തെ ആശ്രരയിച്ചിരിക്കുന്ന ഒരുപോലെയുള്ള കൂട്ടുകാ 
രായ രണ്ട പക്ഷികളില്‍ ഒന്നു” ആ വ്ൃക്ഷത്തിന്‍െറ രുചിയ്യള്ള 
ഫലങ്ങളെ ഭജിക്കയും മറെറാന്നു” ഒന്നും അനുഭവിക്കാതെതന്നെ 
വിളങ്ങുകയുംച്ചെ യുന്നു.) ഇവിടെ ഫലത്തെ അനുഭവിക്കുന്നു 
എന്നു പറഞ്ഞതു ജിവാത്മാവിനേയും അനുഭവിക്കാതെ വിള 
ങ്ങുന്ന എന്നു പറഞ്ഞതു” പരമാത്മാവിനേയുയമാണു*. “ഏതസ്യ 
വാ അക്ഷരസ്യ പ്രശാസനേ' (നാശമില്ലാത്ത ഈ പരമാത്മാ 
വിനെ പ്രശാസിക്കുന്നതിന്‌) എന്നുംമററുമുള്ള ശ്രുതികഠം 


കൊണ്ടും യാതൊരു സംസാരധര്‍മ്മങ്ങളുമില്പാത്തവനും 
ഏകനം നിത്ൃയമുക്തനുമായ ആത്മാവു്‌ സിദ്ധിക്കുന്നു. ഈശ്വര 
സിദ്ധിക്കു സ്മൃതികളും ആയിരക്കണക്കിരുണ്ടു”. ഇവ 


യൊക്കെ അര്‍ത്ഥവാദങ്ങളാണെന്നു കല്ലിക്കുന്നതിനു നിവൃത്തി 


യുമില്പ. എന്തെന്നാല്‍, ഒന്നാമതു” ഇവ കര്‍മ്മങ്ങഠം വിധി 
ച്ചിട്ടള്ളതിനടുത്തെങ്ങുമപ്പ പറയപ്പെട്ടിരിക്കുന്നതു”. അതു 
കൊണ്ടു മറെറാന്നിന്‍െറ ശേഷമാഡി പറഞ്ഞതാണെന്നു 
വിചാരിപ്പാന്‍ പാടില്ല. രണ്മാമതു”, അത്ര” ഒരറിവിനെത്ത 
രുന്നു. അങ്ങനെ തരുന്ന അറിവു തെററാണെന്നു, പിന്നീടു 
തെളിയ്യന്നുമില്പ. അതിനെ ഇതിതിത്തന്നെ പിന്നെ നിഷേ 
ധിക്കുന്നുമില്പ. “ഈശവരന്‍ ഇല്ല" എന്നു” ഒരിടത്തും നിഷേധ 
മില്ല. ഈശ്വരന്‍ ഉണ്ടെന്നു വേറൊന്നുകൊണ്ടെം സിദ്ധിക്കാ 
ത്തതുകൊണ്ടാണു നിഷേധിക്കാത്തതു” എന്നു പറവാനും 
നിവൃത്തിയില്ല. ഉണ്ടെന്നുള്ള തിലേയഷ്ക്കു ന്യായം പറഞ്ഞുക 
ഴിഞ്ഞു. അല്ലെങ്കില്‍, യാഗംമുതലായ കര്‍മ്മങ്ങാഠംക്കു സ്വര്‍ഗ്ഗാ 
ദിഫലം തരുന്നതിനു ശക്തിയയണ്ടെന്നല്പാതെ, ഈശ്വരന്‍ം 
കാലംമുതലായ സഹകാരികളുടെ ആവശ്യം കര്‍മ്മത്തിനി 
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ല്ലെന്നു” എങ്ങും പറഞ്ഞിട്ടില്ലല്ധപോ. മറെറാരു നിമിത്തവും 
കൂടാതെതന്നെ കര്‍ത്താവിന്‍െറ പ്രേരണകൊണ്ടുമാത്രം കര്‍മ്മ 
ങ്ങഠം ഫലംതരുന്നതായി എങ്ങും കണ്ടിട്ടുമില്ല. ഒരാരം പുണ 
കര്‍മ്മ.ങ്ങഠം ചെയ്തിട്ടണ്ടെന്നും അതിനാല്‍ അവന്‍ സുഖത്തിനു" 
അവകാശിയാണെന്നുമിരിക്കട്ടെ; എന്നാലും മാല, ചന്ദനം, 
വനിത മുതലായ നിമിത്തങ്ങളൊന്നുംകൂടാതെ സുഖം സിദ്ധി 
ന്നതായി കാണുന്നില്ല. അതുപോലെ, കര്‍മ്മഫലം കിട്ടുന്ന 
തിന്‌ ഈശ്വരനും നിമിത്തമാണെന്നു വിചാരിക്കണം. 
എന്തെന്നാല്‍, യാഗംമുതല്വായ കര്‍മ്മങ്ങഠം ചെയ്തുകഴിയു 
മ്പോഠംത്തന്നെ നശിച്ചുപോകുന്നവയാണു*. കാലാന്തരത്തില്‍ 
ഫലംതരുവാന്‍ അവഗ്റ്കു തരമില്ല. സേവകന്‍ സേവ്യന്‍െറ 
ബുദ്ധിയില്‍ പ്രസാദംമുതലായ സംസ്ത്റാരങ്ങഠം വരുത്തുന്നതു 
പോലെ യാഗം മുതലായ കര്‍മ്മങ്ങഠം ഈശ്വരന്‍െറ ബുദ്ധിക്കു 
സംസ്കാരം വരുത്തുകയും, കര്‍മ്മങ്ങഠം നശിച്ചുപോയതിന്‍െറ 
ശേഷം കാലാന്തരത്തില്‍, സേവ്യനില്‍നിന്നെന്നപോലെ, 
ഈശ്വരനില്‍നിന്നു കര്‍ത്താവിനു ഫലം ലഭിക്കയയം 
ചെയ്യുന്നു എന്നു വഷ്കകുന്നതാണു ന്യായം. വരട്ടെ, ലൌകി 
കകര്‍മ്മങ്ങഠംക്കുള്ള ഫലം ചേതനത്വമുള്ള ഒരാളിനു അധീന 
മായിട്ടേ കണ്ടിട്ടുള്ളു എന്നു പറഞ്ഞതു ശരിയായിരിക്കാം. 
എന്നാല്‍ വേദത്തില്‍ വിധിച്ചിട്ടുള്ള യാഗം മുതലായ കര്‍മ്മ 
ങ്ങളുടെ ഫലം ആരും തന്നേകഴിയ്യ എന്നില്ല. വേദവാകൃഞ്ങ 
ളടെ പ്രമാണ്യംകൊണ്ടു അതു തനിയേ സിദ്ധിക്കുന്നതാണനറു. 
എന്നാണെങ്കില്‍, അങ്ങനെ പറവാന്‍ പാടില്ല. വേദവാകൃ 
ഞ്ങഠം യാഗാദികര്‍മ്മങ്ങളടെ സ്വഭാവത്തെ ശരിയായി 
പറയുന്നു എന്നപ്പാതെ, വേദവാക്ൃയങ്ങളില്‍ പറഞ്ഞു എന്നു 
വിചാരിച്ചു കര്‍മ്മങ്ങളടെ സ്വഭാവം മാറിപ്പോയി എന്നു 
വിചാരിക്കാന്‍ പാടില്ല. പദാരത്ഥങ്ങളുടെ സ്വഭാവം ൬൨൮ 
വേദവാക്ൃയ ങ്ങളില്‍ പറഞ്ഞാലും, ദേശാന്തരത്തിലോ കാലാ 
ന്തരത്തിലോ മാറിപ്പോയി എന്നു വരികയില്ല. മറെറാരു 
ദിക്കിലോ, വേറൊരു കാലത്തോ അഗ്നിക്കു ചുടില്പാതായി 
എന്നു വരുമോ? കരമ്മത്തിനു കാലാന്തരത്തില്‍ കിട്ടുന്ന ഫലം 
രണ്ടുവിധത്തിലേ കാണുന്നുള്ള. ഒന്നു”---ചെയ്യുന്ന ആളിനു? 
അധീ നമായിട്ടുള്ളതു”. കൃഷി മുതലായ കര്‍മ്മങ്ങളുടെ ഫലം, 
വിത്തു്‌, വയല്‍, വളം, ശുശ്ൂഷ മുതലായവ ശരിയാഷിട്ടറി 
യാവുന്ന കൃഷിക്കാരനു" അധീനമാണു?. രണ്ടു്‌----അന്യന്‍െറ 
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ബുദ്ധിയില്‍ ഉണ്ടാകുന്ന സംസ്ത്റാരത്തിനധീനമായിട്ടുള്ളതു”. 
സേവമുതലായ കർമ്മങ്ങളുടെ ഫലം, വിജ്ഞാനമുള്ള 
സേവ്ൃണ്‍െറ ബുദ്ധിയില്‍ ഉണ്ടാകുന്ന സംസ്കാരത്തെ അപേ 
ക്ഷിച്ചിരിക്കുന്നതാണല്ലേം. ഇതുപോലെ യാഗാദികര്‍മ്മ 
ങ്ങളും കാലാന്തരത്തില്‍ ഫലത്തെ തരുന്നവയാകയാല്‍, 
അറിവുള്ള ഒരാളിന്‍െറ ബുദ്ധിയിലുണ്ടാകുന്ന സംസ്ക്കാര 
ത്തിന്‍െറ അപേക്ഷയില്ലാതെ അവന്റ ഫലം സിദ്ധിക്കുന്നു 
എന്നു പറവാന്‍ നിവ്വത്തിയില്പാത്തതുകൊണ്ട്‌, അവയുടെ 
ഫലവും, കര്‍മ്മം, ദേശം, കാലം, നിമിത്തം, വിപാകം 
ഇവയുടെ വിഭാഗമറിയാവുന്ന ഒരാളിന്‍െറ ബുദ്ധിയില്‍ 
“ഉണ്ടാകുന്ന സംസ്ത്റാരത്തിനധീസമായിരിക്കണം. സേവ മുത 
ലായ കര്‍ദ്മഞ്ങാംക്കു അനുരൂപമായ ഫലം ഇന്നതെന്നു” 
അറിയാവുന്നവറെറ ബുദ്ധീയിലുണ്ടാകുന്ന സംസ്റാരത്തിനധീ 
നമായ ഫലംപോലെ എന്നുദാഹരണം പറയാം. അതു 
കൊ, സരവജ്ഞനും, എല്ലാ ജന്തുക്കളുടേയും ബുദ്ധി, 
കര്‍മ്മങ്ങഠം, അവയുടെ ഫലങ്ങഠം ഇവയയുടെ വിഭാഗത്തിനു 
സാക്ഷിയും എല്ലാ ഭൂതങ്ങളുടെയും അന്തരാത്മാവുമായ ഈശ്വ 
രന്‍ സിദ്ധിച്ചിരിക്കുന്നു. $“യത്സാക്ഷാദപ രോക്ഷാദ്യ ആത്മാ 
സര്‍വാന്തരഃ" (അവന്‍ സാക്ഷാല്‍ ബ്രഹ്മവും സര്‍വാന്തയ്യാ 
മിയായ ആത്മാവുമാകുന്നു) എന്നുള്ള ശ്രുതി അനുസരിച്ചു്‌, ആ 
ഈശ്വരന്‍തന്നെ ജന്തുക്കളുടെ ആത്മാവാകുന്നു. ഇവനപ്പാതെ 
വേറേ, കാണുന്നവനും കേഠക്കുന്നവനും വിചാരിക്കുന്ന 
വനും അറിയുന്നവനും ഇല്ല. “നാന്ൃയദതോസ്തി വിജ്ഞാത്ൃ" 
(ഇതല്ലാതെ അറിയുയന്നതായി വേറെ ഒന്നും ഇല്പ) എന്നുംമററു 
മുള്ള ശ്രുതികഠം വേറേ ആത്മാവില്ലെന്നു പറയുന്നു. “തത്ത്വ 
മസി? (ആ ബ്രഹ്മം നീതന്നെയാകുന്നുു എന്നു” ആത്മത 
ത്ത്വത്തെ ഉപദേശിക്കുകയും ചെയ്യുന്നുണ്ട്‌. മണ്‍കട്ട സ്വരണ്ണൂ 
ക്കട്ടയാണെന്നു ഉപദേശിച്ചുകൊടുക്കയില്പല്ലോ. 


നില്‍ക്കണേ! സംസാരികളും ഈശ്വരനും വേറെയല്ല, 
ഒന്നാണു“ എന്നല്ലേ പറഞ്ഞതു”? അതു ശരിയല്ല; സം സാരിക 
ളായ ആത്മാക്കഠം ഈശ്വരനില്‍നിന്നു വേറേതന്നെയാണു. 
എന്തെന്നാല്‍ ഈശ്വരനെറ ലക്ഷണം വേറേ; സംസാരിക 
ഉടെ ലക്ഷണം വേറേ. കുതിരയ്ക്കും പോത്തിനും എന്നപോലെ 
ഈശ്വരനും ഭീവാത്മാക്കഠംക്കും തമ്മില്‍ ലക്ഷണഭേദമുണ്ടു്‌. 
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അതുകൊണ്ടു കുതിരയും പോത്തും വേറേ ആയിരിക്കുന്നതു 
പോലെ ജീവാത്മാക്കളും ഈശ്വരനും വേറേതന്നെ എന്നു 
പറയാനേ തരമുള്ള. ലക്ഷണഭേദം എങ്ങനെ എന്നു 
പറയാം :---ഒന്നാമതു”, ഈശ്വരന്‍െറ ജ്ഞാനം സൂയയന്‍െറ 
പ്രകാശംപോലെ നിത്യവും എല്ലാത്തിലും വ്യാപിക്കുന്നതു 
മാണു”. നേരേമറിച്ചു സംസാരികളുടെ ജ്ഞാനം മിന്നാമിനു 
ങ്ങിന്‍െറ പ്രകാശംപോലെ അനിത്യവും ഏതാനും വിഷയ 
ങ്ങളെമാത്രം സംബന്ധിക്കുന്നതുമാകുന്നു. അതുപോലെ 
ശക്തിക്കും ഭേദമുണ്ടു”. ഈശ്വരന്‌ എപ്പോഴും എന്തും ചെയ്യന്ന 
തിനു ശക്തിയ്യണ്ട്‌. ജീവാത്മാവിന്‍െറ സ്ഥിതി ഇതിനു 
നേരേ വിപരീതമാണ്‌. ഉഷ്ണസ്വരൂപമായ ദ്രവ്യം തന്‍െറ 
സാന്നിധ്യം മാത്രംകൊണ്ടു ദഹനക്രിയഷ്ത്കു നിമിത്തമാകുന്നതു 
പോലെയും, അയസ്സ്റാന്തം സ്വസാന്നിദധ്യമാത്രംകൊണ്ടു 
ഇരുമ്പിന്‍െറ ചലനക്രിയ്റ്റു നിമിത്തമാകുന്നതുപോലെയും 
ഈശ്വരന്‍ ചൈതന്യസ്വരൂപനായ തന്‍െറ സാന്നിദ്ധ്യം 
മാത്രംകൊണ്ടു കര്‍മ്മ ങ്ങാംക്കു നിമിത്തമാകുന്നതേയുള്ള. 
അതിനാല്‍ അദ്ദേഹത്തിന്‍െറ കര്‍മ്മം തനിക്കു യാതൊരു 
ഭാവഭേദവുമില്പാത്തവിധത്തിലുള്ളതഠണ്‌. ജീവാത്മാ 
വിന്‍െറ ക്രിയ നേരേമറിച്ചാകുന്നു. “ഉപാസീത" (ഈശ്വ 
രനെ ഉപാസിക്കണം) എന്നു പറഞ്ഞിരിക്കുന്നതിനാല്‍ 
ഈശ്വരന്‍ രാജാവിനേയും ഗുരുവിനേയും പോലെ ഉപാസിക്ക 
പ്പെടേണ്ടവനാണറു”. ജീവാത്മാവോ, ശിഷ്യനേയും ഭൂതൃ 
നേയയംപോലെ ഉപാസിക്കേണ്ടവനുമാകുന്നു. “അപഹത 
പാപ്‌മാ” (പാപമില്ലാത്തവനാകുന്നു) എന്നും മററും ശ്രുതി 
യുള്ളതുകൊണ്ടു്‌ ഈശ്വരന്‍ നിത്യശുൂദ്ധനെന്നു സിദ്ധിക്കുന്നു. 
“പുണ്യോ വൈ പുണ്യേന്‌ (പുണ്യകര്‍മ്മം കൊണ്ടു ശുദ്ധ 
നാകും) എന്നുള്ള വചനമനുസരിച്ചു ജീവാത്മാവിനു പുണ്യ 
കര്‍മ്മംകൊണ്ടു ശുദ”ധി സമ്പാദിക്കേണ്ടിയിരിക്കുന്നു. നിത്യ 
ശുദ്‌ധനായതുകൊണ്ടൂതന്നെ ഇരശ്വരന്‍ നിതൃമുക്തനുമാ 
ണെന്ന്‌ അറിയാം. എപ്പോഴും അശുദ'ധിയുള്ളതുകൊണ്ടു 
ജീവാത്മാവു സംസാരിയത്രേ. ഇപ്രകാരം ഈശ്വരനും ജീവാ 
ത്മാവിനും തമ്മില്‍, ജ്ഞാനം, ശക്തി, കര്‍മ്മം, ഉപാസ്്യോ 
പാസകഭാവം, ശുദ"ധാശുദധഭാവം, മുക്താമുക്തഭാവം ഇവ 
യില്‍ ഭേദമുണ്ടു. ജ്ഞാനം മുതലായ ലക്ഷണങ്ങഠംക്കു 
ഭേദംകാണുന്ന രണ്ടു വസ്ത്ക്കഠം ഒന്നാണെന്നു വിചാരിപ്പാന്‍ 
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തരമില്ല; അവ കുതിരയും പോത്തുംപോലെ വേറേവേറേ 
തന്നെയായിട്ടാണു കണ്ടിട്ടുള്ളതു”. അതുപോലെ ജ്ഞാനാദി 
ലക്ഷണഞ്ങഠംക്കു ഭേദം കാണുന്നതിനാല്‍ ഈശ്വരനും ജീവാ 
ത്മാവും വേറേവേറേതന്നെ, എന്നാണെങ്കില്‍ പറയാം: 
ഈശ്വരനും ജീവാത്മാവും വേറേവേറേയാണെന്നു പറവാന്‍ 
പാടില്ല. “അന്യോസാവന്യോഹമസ്തര്‍ീതി ന സ വേദ്‌ 
“തേക്ഷയ്യലോകാ ഭവന്തി” “മേത്യോ$ഃ സ മടുത്ൃയമാഫ്യോതി" 
(ഈശ്വരന്‍ വേറേ ഞാന്‍ വേറേ എന്നു, ശരിയായി ആത്മ 
ജ്ഞാനം സിദ്‌ധിച്ചവന്‍ വിചാരിക്കയില്ല; താനും ഈശ്വ 
രനും രണ്ടെന്നുവിചാരിച്ചു ഉപാസിക്കുന്നതുകൊണ്ടു സിദ്‌ധി 
ക്കുന്നതു” അനിത്യങ്ങളായ ലോകങ്ങളാണു”; ഈശ്വരനും 
തനിക്കും ഭേദംകാനണുന്നവന്‍ മദടൃത്ൃവില്‍നിന്നു മരണത്തെ 





പ്രാപിക്കും) എന്നിങ്ങനെയുള്ള ശ്രുതികഠം ഭേദജ്ഞാനത്തെ 
നീക്കുന്നു. ജീവാത്മാവും ഈശ്വരനും ഒന്നു തന്നെ എന്നു 
പ്രതിപാദിക്കുന്ന ശ്രുതികഠം ആയിരക്കണക്കിനുണ്ടുതാനും, 
ജ്ഞാനം മുതലായ ലക്ഷണങ്ങടംക്കു ഭേദമുണ്ടെന്നു, നിങ്ങാഠം 
പറയ്യന്നതും സ്വീകരിക്കുവാന്‍ തരമില്ല. ബുദ്ധി മുതലായ 
ഉപാധിക ളൊഴികച്ചു" ഈശ്വരനില്‍നിന്നു വ്ൃത്്യാസപ്പെെട്ട 
വേറേ ലക്ഷണങ്ങളോടുകൂടിയ ആത്മാക്കളേ ഇല്ല. നിത്യമുക്ത 
നായ ഈശ്വരനും സര്‍വജന്തുക്കളടേയും ആത്മാവും ഒന്നുതന്നെ 
എന്നു്‌ അംഗീകരിക്കുന്നു. രണ്ടാമതു പുറമേയുള്ളതും 
ചക്ഷുസ്സ്‌, ബുദ്ധി മുതലായവയിലെല്പാംകൂടി ഞാന്‍ എന്നും 
എന്‍െറ എന്നും മററും മുറിയാതെ തുടന്നനില്ലയന്ന ബോധമാ 
കുന്ന ലക്ഷണത്തോടുകൂടിയതും, നിതൃശുൂദ്ധനും നിത്യൃബു 
ദധനും നിത്ൃയമുക്തനും നിത്ൃവിജ്ഞാനസ്വരൂപനുമായ 
ഇഈശ്വരന്‍െറ സാന്നിധ്യം ഉള്ളിലുള്ളതും ജ്ഞാനം; സുഖദുഃഖാ 
ദികരം, അവിദ്യ മുതലായ ബീജങ്ങഠം, അവിദ്യാദിജന്യ 
മായ ശരീരം ഇവയയുടെ സ്വഭാവമനുസരിച്ചുള്ള സ്വഭാവ 
ത്തോടുകൂടിയതും” ആയ നിത്ൃവിജ്ഞാനാവഭാസം (ഉള്ളില്‍ 
ഉള്ള ആത്മചൈതന്യത്തിന്‍െറ പ്രകാശം) അനിത്യമായ 
വിജ്ഞാനത്തോടുടകൂടിയതും ഈശ്വരലക്ഷണത്തിനു വിപരീത 
മായ ലക്ഷണങ്ങളോടുകൂടിയതുമായ ആത്മാവായി കല്പിക്ക 
പ്പെട്ടിട്ടുണ്ടെന്നും സമ്മതിക്കുന്നു. മുന്‍പറഞ്ഞ ബുദ'ധിമുത 
ലായ ഉപാധികളില്‍ പ്രവേശിച്ചിട്ടുള്ള ചിത്വരൂപത്തിനു”, 
ആ ഉപാധികളിലുള്ള അഹങ്കാരം മമത്വം മുതലായ അഭി 


110 കേനോപനിഷത്തു"* [മ:3.1) 


മാനം ശതുടര്‍ന്നുകൊണ്ടിരിക്കുന്നിടത്തോളംകാലം സംസാര 
മെന്നും, ആ അഭിമാനം നീങ്ങിപ്പോകുമ്പോടം മോക്ഷമെന്നും 
വൃവഹാരം ഉണ്ടാകുന്നു. മൂന്നാമതായി, മണ്ണാങ്കട്ടപോലെ 
പ്രത്യക്ഷമായിത്തന്നെ നശിക്കുന്നതും പഞ്ചഭൂതമയവും ദേവ 
ന്മാര്‍, പിത്ൃക്കടം, മനുഷ്യര്‍ എന്നിങ്ങനെയുള്ള ലക്ഷണങ്ങ 
ളോടുകൂടിയതുമായ ഒന്നിനേയും ആത്മാവായി കല്പിച്ചിട്ടുള്ള 
തായി സമ്മതിക്കുന്നു. ഈശ്വരനില്‍നിന്നു വ്ൃത്്യാസ്പ്പെെട്ട 
ലക്ഷണങ്ങളോടുകൂടി നാലാമതൊരാത്മാവുള്ളതായി ആരും 
അങ്ങ്‌ഗീകരിക്കുന്നില്ല. ഇവയില്‍, ബുദ'“ധി മുതലായ കല്ലി 
തങ്ങളായ ആത്മാക്കളിലല്പലാതെ അത്തയജ്യാമിയായ ആത്മാ 
വില്‍ ലക്ഷണഭേദംകൊണ്ടു”" ഈശ്വരഭേദം സാധിക്കുപാന്‍ 
കഴികയില്ല. ഈശ്വരലക്ഷണങ്ങളില്‍ നിന്നു വൃത്യാസപ്പെട്ട 
ലക്ഷണം ആത്മാവില്‍ വരുന്നതല്ല. എന്തെന്നാല്‍, ഈശ്വര 
നല്പാതെ വേറൊരാത്മാവില്പ. ഈശ്വരനുതന്നെ വിരുദ്ധങ്ങ 
ളായ ലക്ഷണങ്ങഠം ഉണ്ടെന്നും സുഖദുഃഖാദികളണ്ടെന്നും 
പറയുന്നതു ശരിയല്ലല്ലോ. എന്നാണെങ്കില്‍, അങ്ങനെ ശങ്കി 
ക്കേണ്ട. ആത്മാവു”, തന്‍െറ സന്നിധിമാത്രത്താല്‍ സുഖദുഃഖാ 
ദികളായ ഏതെല്ലാം അന്തഃകരണവികാരങ്ങാംക്കു നിമിത്ത 
മാകുന്നുവോ, ആ വികാരങ്ങളെല്ലാം, അന്തഃകരണാദികളില്‍ 
ഞാന്‍ എന്നും എനെറ എന്നും മററുമുള്ള അഭിമാനം നിമിത്തം 
ലോകം തെററായി ആത്മാവില്‍ ആരോപിക്കുന്നതുകൊ 
ണ്ടാണു അതിനു സംസാരിത്വമുണ്ടാകുന്നതു*. ആദിത്യന്‍ 
നിത്യപ്രകാശരൂപനായതുകൊണ്ടെം ലോകത്തിന്‍െറ വൃക്ത 
തയ്ക്കും അവ്ൃക്തതഷ്്ും നിമിത്തമായതിനാല്‍ ലോകത്തിന്‍െറ 
ദൂഷ്യിവൈപരിീത്യത്താല്‍ (ലോകം മറിച്ചുകാണുന്നതിന്ാല്‍) 
ഉദയാസ്തമയ ങ്ങളുടെയും അഹോരത്രങ്ങളുടെയും കര്‍ത്തൃ 
ത്വത്തെ അദ്ദേഹത്തില്‍ ആരോപിക്കുന്നതുപോലെ, നിത്യ 
വിജ്ഞാനശക്തിസ്വരൂപനായ ഈശ്വരന്‍ ലോകത്തിന്‍െറ 
ജ്ഞാനം, അജ്‌ ഞാനം, സുഖം, ദുഃഖം, സ്‌മൃതി മുതലായ 
തിനു നിമിത്തമായതിനാല്‍, ലോകത്തിന്‍െറ വിപരീത 
ജ“ഞാനംനിമിത്തം വിപരീതലക്ഷണങ്ങളും സുഖദുഃഖാദി 
കളും അദ്ദേഹത്തില്‍ ആരോപിക്കയാണു ചെയ്യുന്നതു”. 
സ്വതേ അദ്ദേഹത്തിനു്‌ അവയൊന്നുമില്പ. ഭ്രാന്തന്‍ തന്‍െറ 
കാഴ്൭,ഷ്യുനുരൂപമായി അധ്യാരോപംചെയ്യന്നതായി നമുക്കുനുഭ 
വമുണ്ടല്ലേോ. ആകാശത്തില്‍ മേഘങ്ങാം പ്യ്യാപിച്ചിരിക്കു 


൮. 1] ഗാമംരവാകൃഭാ ഷ്ൃത്തോടുകൂട യതു”. 111 


സ്പേം ആക്ക സൂയ്യപ്രകാശം കാണപ്പെടുന്നില്പയോ, അവന്‍ 
മററുള്ളിടത്തു സൂയ്യപ്രകാശമുള്ള പ്പോഴും, ഭ്രാന്തിയറല്‍ “ഇപ്പ്േോം 
സൂയ്യന്‍ പ്രകാശിക്കുന്നില്പ” എന്നു തന്‍െറ കാഴ്ചഷ്ണുനുരൂപമായി 
ത്തന്നെ സുൂയ്യുനില്‍ പ്രകാശാഭാവത്തെ അധ്യ്യാന്ധിക്കുന്നു 
(ആരോപിക്കുന്നു അതുപോലെ ഇവിടേയും അന്തഃകരണ 
വ്ൃത്തികളുടെ ഉത്ഭവവും നാശവുംകൊനണ്ടു തിരിച്ചറിവില്പാതാ 
യിത്തീരുന്ന ലോകം ഭ്രാന്തിനിമിത്തം ആരോപിക്കുന്നതി 
നാല്‍ ഈശ്വരനിലും സുഖദഃഖാദികരം ഉണ്ടെന്നു തോന്നാവുന്ന 
താണു. ആ ഈശ്വരന്‍തന്നെ ഗീതയില്‍, “മത്തഃ സ്‌മൃതിര്‍ 
ജ്ഞാനമപോഹനം ച്ച്‌? (സ്‌മൃതിയും ജ്ഞാനവും ജ” ഞാനമി 
ല്ലായ്‌കയയം എന്നില്‍ നിന്നുതന്നെ) ““നാദത്തേ കസ്യചിത്‌ 
പാപം?” (ഒരുത്തന്‍െറ പാപത്തേയും സ്വീകരിക്കയില്ല) 
ഇത്യാദി അരുളിച്ചെയ്തിട്ടണ്ട്‌. അതുകൊണ്ട്‌ ഏകനും നിത്യ 
മുക്തനുമായ ഈശ്വരനില്‍, സ്ൂയ്യനില്‍ പ്രകാശാഭാവത്തെ 
പ്പോലെ അറിപില്ലായ്‌കനിമിത്തം ലോകം സംസാരി 
ത്വത്തെ ആരോപിക്കയാണ്‌. ശാസ്ത്രം മുതലായവയുടെ 
പ്രാധാണൃത്താല്‍ പവാസ്പുവത്തില്‍ സംസാരിത്വമില്ലെന്നും 
തീരച്ചപ്പെടുന്നു. അതിനാല്‍ ഈശ്വരനില്‍ വിരുദ്‌ധധര്‍മ്മ 
ഒ്ങഠം ഇല്ലെന്നു സാരം. ഇതുകൊണ്ടുതന്നെ ഓരോ ആത്മാ 
വിനും ജ്ഞാനാദികാംക്കു ഭേദമുള്ളതിനാല്‍ ഓരോ ശരീര 
ത്തിലും ജീവാത്മാവു വേറെയാണെന്നുള്ള സാങ്‌ഖ്യാദിക 
ടെ വാദവും നിരസിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. എന്തെന്നാല്‍, 
സൂക്ഷ്ൃത്വം, ചേതനത്വം, സര്‍വഗത്വം മുതലായ ധര്‍മ്മങ്ങാം 
അവന്റെപ്പാം ഒരുപോലെതന്നെ ആയിരിക്കുന്നതുകൊണ്ടു 
ഭേദമുണ്ടെന്നനുമാനിക്കുന്നതിനു ഹേതുവൊന്നുമില്പ. അവയ്ക്കു 
സുഖദുഃഖാദിവികാരമുണ്ടെന്നുവയ്ക്കുന്നപക്ഷം അവ അനിതൃ 
ങ്ങളാണെന്നു, വരും. അതിനാല്‍ സുഖാദിവികാരങ്ങഠം 
ആത്മാവിലുള്ള വയല്ല; ഉപാധികളില്‍ ഉള്ളവയാണ്‌”. അവ 
യുടെ ഭേദംകൊണ്ടു” ആത്മാവിനു ഭേദമുണ്ടെന്നനുമാനിക്കുന്നതു 


തെററാണു*. മോക്ഷത്തിലും മാററമൊന്നുമുണ്ടാവുന്നില്ല. 
മാററമുണ്ടെന്നു സ്വീകരിച്ചാല്‍ അനിതൃത്വവും സ്വീകരി 
ക്കേണ്ടിവരും. ജാഗ്രദവസ്ഥയിലും സ്വപ്പാവസ്ഥയിലും 


മാത്രം അജ്‌ ഞാനികളായ കഭ്രാന്തന്മാര്‍ക്കു" അനുഭവപ്പെടുന്നതു 
കൊഠിടും (്രാന്തിയില്ലാത്ത സുഷുപ്ലിയിലും സമാധിയില്ും 
അനുരവപ്പെടാത്തതുകൊണ്ടും ഭേദം മിഥ്ൃയയാണെന്നു സിദധി 
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ക്കുന്നു. അതിനാല്‍ അഹങ്കാരസംബന്ധത്താല്‍ (ഞാന്‍ 
എന്നും എന്‍െറ എന്നുമുള്ള അഭിമാനത്താല്‍; അജ്‌ഞാന 
ത്തിനു ബീജവും, നിതൃവിജ്‌ഞാനമല്ലാത്ത നിമിത്തത്തോട 
കൂടിയൃയള്ളതും ആയ, ശരീരം, ഇന്ദ്രിയം, ബുദ്ധി, വിഷയ 
ജ്‌ഞാനം ഇവയയുടെ തുടര്‍ച്ച, ആത്മതത്വത്തിന്‍െറ യഥാര്‍ത്ഥ 
സ്വരൂപത്തെപ്പുററിയുള്ള അറിവുകൊണ്ടു ഇല്പാതായി, 
അജഞാനബിീജത്തിനു വിച്ചേദം വരുമ്പോഠം ആത്മാവിനു 
മോക്ഷമെന്നും, വിച്ചേദം വരാത്തപ്പോഠം ബന്ധമെന്നും 
പറയുകയാണ്‌. ബന്ധവും മോക്ഷവും ആത്മാവിന്‍െറ സ്വരൂ 
പത്തെ ആശ്രയിച്ചുള്ളവയായതുകൊണ്ടാണു” അവ ആത്മാവി 
നെന്നു പറയുന്നതു”. 


“ബ്രഹ്മ ഹ എന്നതിലെ “ഹ എന്നതു” “പോല്‍.” എന്നു്‌ 
ഐതീഹ്യാര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള നിപാതമാകുന്നു. പണ്ടു”, ദേവാ 
സുരയയദ'ധത്തില്‍, ബ്രഹ്മം പ്രപഞ്ചസ്ഥിതിയെ പരിപാലി 
ക്കണമെന്നുള്ള വിചാരത്താല്‍ തന്‍െറ കല്പന അനുസരി 
ക്കുന്ന ദേവന്മാര്‍ക്കുവേണ്ടി ജയിച്ചുവത്രേ. ബൃഹ്മത്തിന്‍െറ 
ഇച്‌ഛയാല്‍ ദേവന്മാര്‍ക്കു ജയം സിദ്‌ധിച്ചു എന്നു സാരം. 
ആ ബ്രഹ്മത്തിന്‍െറ വിജയത്തില്‍ ദേവന്മാര്‍ മാഹാത്മ്യത്തെ 
പ്രാപിച്ചു; അതായതു” ലോകസ്ഥിതികാരണമായ യാഗാദി 
കളെ അപഹരിച്ചുവന്ന അസുരന്മാര്‍ക്കു പരാജയമുണ്ടായ 
പ്പോഠം, ദേവന്മാര്‍ക്കു അഭിവൃദ്ധിയും പൂജ്യത്വവുമുണ്ടായി. 


മന്രം----തദ“ധൈഷാം വിജജ്‌ ഞാ തേഭ്യോ ഹ പ്രാദുര്‍.ബു(ഭൂവ 
തന്ന വ്ൃയജാനത കിമിദം യക്ഷമിതി. ക 


(ആ ദേവന്മാരുടെ മിഥ്യാഭിമാനത്തെ ബ്രഹ്മം അറിഞ്ഞു 
വത്രേ. അവര്‍ക്കു ബ്രഹ്മം പ്രതൃക്ഷമായിപോല്‍! എന്നാല്‍, 
പൂജ്യമായ ഇതു എന്താണെന്ന്‌ അവര്‍ക്കു മനസ്സ്സിലായില്ല.) 


ഭാഷ്യം 





“ത ഐക്ഷന്ത്‌* ഇത്യാദി ഭാഗംകൊണ്ടു 
പറഞ്ഞ അഭിമാനം തെററായതിനാല്‍ ഉപേക്ഷിക്കപ്പെടേണ്ട 
താണെന്നു, വെളിപ്പെടുത്തുന്നതിനായിട്ടാകുന്നു ഈ പറയു 
ന്നതും. ദേവന്മാര്‍ തങ്ങാംക്കുണ്ടായ ജയംമുതലായ ശ്രേയസ്സ 
കഠംക്കു നിമിത്തവും എല്ലാവര്‍ക്കും ആത്മാവും തങ്ങളിലും 
സ്ഥിതിചെയ്യന്നവനും എല്ലാ കല്പ്യാണങ്ങഠംക്കും അടിസ്ഥാ 


[2] ശാമംരവാകൃഭാഫ്ൃയത്തോടുകൂടിയതു”. 1193 


നവ്യം ആയ ഈശ്വരന്‍തന്നെയാണ്‌ ആത്മാവെന്നറിയാതെ, 
ഭഗത്രികമായ പിണ്ഡത്തെ ആത്മാവെന്നറു” അഭിമാനിച്ചു 
കൊണ്ടു”, ഈശ്വരന്‍ നിമിത്തമുണ്ടായിട്ടുള്ള വിജയം, തങ്ങ 
ളടെ സ്ധാമര്‍ത്ഥ്യം നിമിത്തമുണ്ടായതാണെന്നും, അതിനാല്‍, 
അതും, അതുകൊണ്ടു തഞ്ങഠംക്കു സിദ്ധിച്ച മാഹാത്മ്യവും 
തങ്ങളുടെ സ്വന്തമാണെന്നും ധരിച്ചതു”, തെററായിട്ടുള്ള 
ധാരണയാകുന്നു. സര്‍വാത്മാവായ ഈശ്വരന്‍െറ യഥാര്‍ത്ഥ 
രൂപം അറിഞ്ഞു” ആ തെററിദ്ധാരണ നീക്കേണ്ടതാണു” എന്നു 
കാണിപ്പാനാണു, “തദ?ധൈഷാം? ഇത്യാദി കഥ പറയുന്ന 
തെന്നു സാരം. ആ ബ്രഹ്മം ദേവന്മാരുടെ തെററായ അഹകങ്കാ 
രത്തെ അറിഞ്ഞുപോല്‍| .എന്നിട്ടു്‌” അവരുടെ മിഥ്യാഭിമാനം 
നീക്കി അവരെ അനുഗ്രഹിക്കണമെന്നുവച്ചിട്ട്‌, അവരുടെ 
ഇന്ദ്രിയ ഒ്ങഠംക്കു വിഷയമാകത്തക്കവിധത്തില്‍ം വളരെ 
അകലെയല്ലാതെ പ്രത്ൃക്ഷമായിപോല്‍) തന്‍െറ ശക്തിയായ 
മായ കൊണ്ടു സ്വീകരിച്ചിട്ടുള്ള അത്യൂദൃതമായ ഒരു രൂപവി 
ശേഷത്തെക്കൈക്കൊണ്ട്‌ , ഈശ്വരന്‍ ദേവന്മാഷ്ക പ്രതൃക്ഷ 
പ്പെട്ട എന്നു സാരം. അതിനെ നേരേ കണ്ടിട്ടും, പൂജനീയ 
മായ ഇക്കാണുന്നതു” എന്താണെന്നു്‌ അവക്കു മനസ്സിലായില്ല. 





മന്്രം---തേ ഗ്നിമബ്രുവന്‍:--*“ജാതവേദ) ഏതദ്വിജാ- 
നീഹി കിമിദം യക്ഷ' മിതി “തഥേതി. ടട 


തദഭൃദ്രവ,ത്തമഭൃവദല്‍* “ കോസീ "തൃ * ഗ്നിര്‍ചാ-- 
അഹമസ്ധി,ജാതവേദാ വാ അഹമസ്ത്രീ”"തി. 4 


* തസ്തിംസ്പ്വയി കിം വീയ്യു” "--മിത്യ““പീദം സര്‍വം 
ദഹേയം യദിദം പൃഥിവ്യാ??മീതി. [ 


തേസ്പൈ തൃണം നിദധാ**വേതദ്ഹേ?"തി; തദുപപ്പേയായ 
സര്‍വജവേന; തന്ന ശശാകദശ്ധും; സ തത ഏവ നിവവ്ൃതേ, 


ഉനൈെതദശകം വിജ്‌ ഞാതും കിമേതദൃക്ഷ “മിതി. 6 
അഥ വായ്യമബ്ബുവന്‍:---* “വായ വേരദ്വിജാനീഹി 
കിമേതദ്യക്ഷമിതി"" *“തഥേ*"തി ഴ്‌ 


തദഭ്യദ്രവത്‌, തമഭ്ൃയവദത്‌ *“കോസീയതി' “വായ്യര്‍വാ-- 
അഹമഡ്ീ”"ത്ൃയബ്രവീ:ന്മാതരിശ്വാ വാ അഹമസ്‌മീ*"തി. 8 


114. കേനോപനിഷത്തു* [മ:3.9] 


തസ്‌മിംസ്്വയി കിംവീയ്യു?* '--മി*“ത്ൃപീദം സര്‍ വമാദദീയ 
യദിദം പ്ൃഥിവ്യാ” മിതി. 9 


തസ്‌മൈ തൃണം നിദധാ““വേതദാദത്സ്വേ*തി;തദപപ്രേയായ 
സര്‍വജവേന തന്ന ശശാകാദാതും; സ തത ഏവ നിവവ്ൃതേ 


““നൈതദശകം വിജ്ഞാതും കിമേതദ്യക്ഷ"* മിതി. 0 
അഥേന്ദ്രമബ്രുവന്‍:--“ *മഘവന്നേരദ്വിജാനീഫി 
കിമേതദ്യക്ഷ '"മിതി*“തഥേ”"തി;തദഭൃദ്രവത്തസമാത്തി-- 
രോദധേ. 11 


(ദേവന്മാര്‍ പ്രത്യക്ഷമായ ബ്രഹ്മത്തെക്കണ്ടു*, ഇതെന്തെ 
ന്നറിയ്ഥതെ ഭയത്തോടുകൂടി, തങ്ങളില്‍ മുമ്പനും വളരെ 
അറിവുള്ള വനുമായ അഗ്നിയോട്ടം ഞങ്ങളുടെമുമ്പില്‍ കാണുന്ന 
പൂജ്യമായ ഈ രൂപം എന്താണെന്നു സൂക്ഷമായി അറിയണം??? 
എന്നു പറഞ്ഞു. അഗ്നി *' അങ്ങനെയാകട്ടെ?” എന്നു ആ 
അംപക്ഷയെ അംഗീകരിച്ചിട്ട്‌” ആ രൂപത്തിനെതിരായി 
ച്ചെന്നു. അടുത്തെത്തിയതിന്‍െറശേഷം ഭയത്താലും സങ്കോ 
ചത്താലും ഒന്നും മിണ്ടാതെ നിന്നതുകണ്ടു്‌, പ്രഹ്മം അവ 
നോടു, “നീ ആരാണു്‌???” എന്നു ചോദിച്ചു. അതിനു, അഗ്നി 
“ഞാന്‍ അഗ്‌ നിയാകുന്നു; ജാതവേദസ്റസെന്നും എനിക്കു 
പ്രസിദ്‌ധിയ്യണ്ടു??? എന്നു തന്‍െറ ഗണങ്ങളെ ര്രാഘിച്ചു 
കൊണ്ടു പറഞ്ഞു. “ഇത്ര പ്രസിദ്ധമായ നാമങ്ങളോട്ടം 
ഗുണങ്ങളോടും കൂടിയ നിനക്കുള്ള സാമര്‍ത്ഥ്യം എന്താണെന്നു 
കോക്കട്ടെ?? എന്നു്‌” അവനോട (ബഹ്‌മം പിന്നെയും 
ചോദിച്ചു. ““പ്ൃഥിവിയിലുള്ള സകല ചരാചരങ്ങളെയും 
എനിക്കു ദഹിപ്പ്ിക്കുവാന്‍ കഴിയും; അതാണ്‌ എനിക്കുള്ള 
സാമര്‍ത്ഥ്യം?” എന്നായിരുന്നു അഗ്‌നിയുടെ അഹങ്കാരപൂര്‍വ 
മായ ഉത്തരം. ഇതുകേട്ടു [ബഹമം, ഒരു പുല്ലെടുത്തു” അഗ'നി 
യുടെ മുമ്പില്‍ ഇട്ടുകൊടുത്തിട്ട്‌, ““ഇതുമാത്രമൊന്നു്‌” എന്‍െറ 
മുമ്പില്‍വച്ചു ദഹിപ്പിക്കുക; കാണട്ടെ നിന്‍െറ സാമര്‍ത്ഥ്യം; 
ദഹിപ്പിക്കുവാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ലെങ്കില്‍ നീയാണു ദഹിപ്പിക്കുന്ന 
തെന്നുള്ള അഭിമാനം വിട്ടുകളയുക?” എന്നു പറഞ്ഞു. അഗ്‌നി 
യാകട്ടെ, ഇതിപ്പ്ോഠം ദഹിപ്പിച്ചുകളയാം; ഈ പുല്ല ദഹിപ്പി 
ക്കുവാനാണോ പ്രയാസം? എന്നുവിചാരിച്ചു ഉത്സാഹഭരിത 
നായി അതിവേഗത്തില്‍ ആ പുല്പിനടുക്കല്‍ എത്തി. 
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എന്നാല്‍ അതിനെ ദഹിപ്പിക്കുവാന്‍ സാധിച്ചില്ല. പ്രതി 
ജ്ഞാഭംഗത്താലുണ്ടായ ലജ്ജകൊണ്ടും ഭയംകൊണ്ടും പരവശ 
നായി, അപ്പോഠംതന്നെ അവിടെനിന്നു മടങ്ങിപ്പോന്നു. 
ആ ഭൂതം, എന്താണെന്നറിവാന്‍ തനിക്കു സാധിച്ചില്ല 
എന്നുള്ള വിവരം ദേവന്മാരെ ധരിപ്പിക്കയും ചെയ്ത. പിന്നെ 
ദേവന്മാര്‍, ആ അത്ഭതരൂപമെന്താണെന്നറിയുന്നതിനു വായ 
വിനോടപേക്ഷിച്ചു. വായുവും അഗ്‌ നിയേപ്പോലെ ആ 
അപേക്ഷയേ അംഗീകരിച്ചുകൊണ്ടു |(ബഹമത്തിന്‍െറ 
സമീപത്തില്‍ചെന്നു. ““നീയാരു???? എന്നുള്ള (ബഹമ 
ത്തിനന്‍െറ ചോദ്യത്തിനു, ““വീശുന്നതുകൊണ്ടു “വായു” വെന്നും, 
ആകാശത്തില്‍ സഞ്ചരിക്കുന്നതുകൊണ്ടു “മാതരിശ്വാവെ' ന്നും 
രണ്ടുപേരില്‍ ഞാന്‍ പ്രസിദ്ധനാണെന്തത്തരവും നല്‍കി. 
“നിനക്കുള്ള സാമര്‍ത്ഥ്യമെന്താണെ” ന്ന” അഗ്നിയോടുണ്ടാ 
യതുപോലേതന്നെ വായുവിനോടും ചോദ്യമുണ്ടായി. * “ഭൂമി 
യില്‍ കാണുന്നതെല്ലാം എടുക്കുവാനുള്ള സാമര്‍ത്ഥ്യമെനി 
ക്കുണ്ട്‌"? എന്നു വായുവും പറഞ്ഞു. “ഇതൊനന്നെട്ടക്കുക " 
എന്നു പറഞ്ഞു തന്‍റെറമുമ്പില്‍ ബ്രഹ്മം ഇട്ട പുല്പിനെ എടുക്കു 
ന്നതിനു വായയ തന്‍െറ സര്‍വശക്തിയയമുപയോഗിച്ചു, എന്നാല്‍ 
സാധിച്ചില്ല. ലജ്ജിതനായിട്ട്‌ ഉടനെ തിരിച്ചുപോരികയും , 
തനിക്ക്‌” ആ രൂപമെത്തെന്നറിവാന്‍ സാധിച്ചില്ലെന്സ ദേവ 
ന്മാരെ അറിയിക്കയും ചെയ്തു. അനന്തരം ദേവന്മാര്‍ തങ്ങ 
ഉടെ നാഥനും മഹാബലശാലിയുമായ ഇന്ദ്രനോടു തങ്ങളുടെ 
മുമ്പില്‍ കാണപ്പെടുന്ന അത്ഭുതരൂപം എന്താണെന്നറിയവാന്‍ 
അപേക്ഷിച്ചു. ഇന്ദ്രനും ആ അപേക്ഷ അംഗീകരിച്ചുകൊണ്ടു 
വേഗത്തില്‍ ആ രൂപത്തിനടുക്കല്‍ച്ചെന്നു. എന്നാല്‍ അപ്പോം 
ആ രൂപം മറഞ്ഞുകളഞ്ഞു.) 





ഭാഷ ം----അഗ്‌നിയുടേയയം വായവിന്‍േറയയം മുമ്പില്‍ 
പുല്പിട്ടുകൊടുത്തതു”്‌, ഏററവും കേമന്മാരെന്നുവച്ചിരിക്കുന്ന 
അവര്‍ക്കു നിസ്സാരമായ തൃണത്തെപ്പോലും ദഹിപ്പിക്കുന്നതിനും 
എടുക്കുന്നതിനും കഴികയില്ലെന്നുവന്നിട്ടു', അവര്‍ക്കു തങ്ങഠം 
കേമന്മാരാണെന്നുള്ള വിചാരം നീങ്ങിപ്പോകണമെന്നുവച്ചി 
ട്ടാണ്‌. “ഇന്ദ്ര൯' എന്നതിനു ആദിത്യനെന്നോ, വ[ജപാണി 
എന്നോ അരത്ഥം പറയാം. രണ്ടിനും ഇവിടെ ചേര്‍ച്ചകേ 
ടില്ല. “ഞാന്‍ പരമേശ്വരനാണു?" എന്നു? ഇന്ദ്രനു അഗനീ 
മുതലായ വരെക്കാഠം വളരെക്കൂടടതല്‍ അഭിമാനമുണ്ടു?, 
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അങ്ങനെ വിചാരിച്ചിരിക്കെ, അഗ്‌നിമുതലായ വക്ക ലഭിച്ച 
ബ്രഹ്മവുമായയള്ള സംഭാഷണം പോലും തനിക്കു ലഭിച്ചില്ലെന്നു 
വരുമ്പോരം ഇന്ദ്രന്‍െറ അഭിമാനം തീര്‍ച്ചയായും നീങ്ങാതി 
രിക്കയില്പ എന്നുള്ള അഭിപ്രായത്തോടുകൂടിയാണു”, ഇന്ദ്രന്‍ 
അടുത്തുചെന്നപ്പോഠം ബ്രഹ്മം മറഞ്ഞുകളഞ്ഞതു“”. അഭിമാനം 
നീക്കി ഇന്ദ്രനെ അനുഗ്രഹിക്കുന്നതിനായിട്ടുതന്നെയാണു* 
ബ്രഹ്മം മറഞ്ഞതെന്നു സാരം. 


മന്ത്രം----സ തസ്‌ മിന്നേവാ”  കാശേ സ്റ്റിയമാജഗാമ 
ബഹുശോഭമാനാമുമാം ഹൈമവതിം താം ഹോവാച്ച 
“ക മേതദൃക്ഷ “മിതി. 42 


(ബ്രഹ്മം മറഞ്ഞുക ഉഞ്ഞതിന്‍െറശേഷം ഇന്ദ്രന്‍ തിരിച്ചു 
പോരാതെ അവിടെത്തന്നെ നിന്നു. അപ്പോം, ആകാശ 
ത്തില്‍ ബ്രഹ്‌മം പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ട മറഞ്ഞ സ്ഥലത്തു”, ഹിമവല്‍ 
പുത്രിയായ ഉമയെപ്പോലെ അതിരൂപവതിയായ സ്റ്രീരൂപം 
ധരിച്ച, വിദ്യയെ കണ്ടു്‌, അവളുടെ അടുക്കല്‍ എത്തി, അവ 
ളോട്‌, “ഇവിടെ പ്രത്യക്ഷമായി മറഞ്ഞ ആ അശ്ഭൂതരൂപ 
മെന്താ "ണെന്നു ചോദിച്ചു.) 


ഭാഷ്ധൃയം---- [ബഹ”്‌മം മറഞ്ഞുക ളഞ്ഞതുകൊണ്ടു” അഭി 
മാനം ശമിച്ച ഇന്ദ്രന്‍, എവിടെ (ബഹമം പ്രത്യക്ഷമാവുകയയം 
മറയുകയും ചെയ്യവോ, ആ ആകാശത്തില്‍ത്തന്നെ, വളരെ 
സുന്ദരമായ സ്റ്രീരൂപം ധരിച്ച വിദ്യയെ കണ്ടു” അടുത്തുചെന്നു. 
ഇന്ദ്രന്‍െറ സംശയം തീര്‍ത്തുകൊടുക്കുന്നതിനു കാരണമായതി 
നാല്‍ ആണു്‌, അവാം രുദ്ൂപത്നിയും ഹിമവല്‍പുത്രിയയമായ 
ഉമയേപ്പോലെ വളരെ ശോഭിക്കുന്നവളായിരുന്നു എന്നു 
പറഞ്ഞതു”. അവഠം വാസ്തവത്തില്‍ വിദ്യതന്നെയായിരുന്നു. 
വിരൂപനാണെങ്കിലും വിദ്യയയള്ളവന്‍ വളരെ ശോഭിക്കുമെന്നു 
സാരം. 


മൂന്നാംഖണ്ഡം കഴിഞ്ഞു. 


2:1.1] ശാബംരവാക്യഭാഷ്യത്തോടുശുടിയതു”. 11.7 


മന്്രം ---സാ “*[ബഹ്‌മേ*?തി ഹോവാച; “4[ബഹ്‌മണോ 
വാ ഏരദ്വിജയേ മഹീയമദ്ധ്വ”"മിതി; തതോ ഹൈവ 
വിദാംചകാര (്ബരഹ്‌മേതി. 1 


(പ്രത്യക്ഷമായി മറഞ്ഞ ആ രൂപം (ബഹമമായിരുന്നു. 
ര്ബഹ'മത്തിന്‍െറ വിജയം നിമിത്തമാണു നിങ്ങഠം ഇപ്ര 
കാരം മാഹാത്മൃത്തെ പ്രാപിച്ചിരിക്കുന്നതു”*' എന്നു”, ആ 
സ്ര്രീരുപിണിയായ വിദ്യ, ഇന്ദ്രനോട പറഞ്ഞുവത്രേ. അതിനാ 
ലാണത്രേ അതു” (്രഹ്‌മമായിരുന്നു എന്നു” ഇന്ദ്രന്‍ അറി 
ഞ്ഞതു”.) 


ഭാഷ്യം 





ഇന്ദ്രന്‍ ആ കണ്ട സ്ര്രീയോടു ചോദിച്ചു”, അവാം 
പറഞ്ഞതുകേട്ടാണു”, അതു (ബഹമമായിരുന്നു എന്നു” 
അറിഞ്ഞതു”. അതിനാല്‍, ഇന്ദ്രന്‍െറ ബോധത്തിനു കാരണ 
മായതുകൊണ്ടു” ഉമ, വിദൃതന്നെയാണു. “വിദ്യാസഹായ 
വാനീശ്വരഃ* (ഈശ്വരന്‍ വിദ്യയാകുന്ന കൂട്ടകാരിയോടുകൂടിയ 
വനാണ്‌) എന്നു ശ്രുതിയയമുണ്ടു. 


മന്രൂം---തസമാദ്വാ ഏതേ ദേവാ അതിതരാമിവാസ്യാന്‍ 
ദേവാന്‍, യദഗ്‌'നിര്‍ വായ്യരിന്ദ്ര, സ്നേ ഹോേൃനന്നേദിഷ്ഠം 
പസ്‌പൃശൂ, സ്നേ ഹോേയനല്‍ പ്രഥമോ വിദാംചകാര 
(ബഹ്‌മേതി. ൽ 


(ദേവന്മാരുടെ കൂട്ടത്തില്‍ ആദ്യമായി, ര്രഹ്‌മത്തിനടുക്കല്‍ 
ച്ചെന്ന്‌ അതിനോടു സംഭാഷണാദികഠം ചെയ്‌കയും അതു 
(ബഹ്‌മമാണെന്ന്‌ അറികയും ചെയ്തതു”, അഗ്‌നിയും 
വായൃയവും ഇന്്രനം ആകയാര ആണു”, അവര്‍ക്കു മററു ദേവ 
ന്മാരെക്കാഠം വീഡ്യം ഐശ്വയ്യം മുതലായ ഗുണങ്ങളില്‍ മെച്ച 
മുണ്ടായിരിക്കുന്നതു”.) 





മന്ത്രം--തസ്‌മാദ്വാ ഇന്ദ്രോ തിതരാമിവാന്യാന്‍ ദേവാന്‍ 
സ ഹേ്യനന്നേദിഷ്ടം പസ്പരശം, സ ഹോൃനല്‍ പ്രഥമോ 
വിദാംചകാര (ബഹ്‌മേതി. ൫ 


(അഗ്‌നി, വായു, ഇന്ദ്രന്‍ ഇവരില്‍ത്തന്നെ ഇന്ദ്രനാണദു” ഒന്നാ 
മതായി (ബഹമത്തിനടുക്കല്‍ചെന്നു” അതിനെ സ്പൂര്‍ശിച്ചതും 
അതു (ബ്രഹമമാണെന്നു” മനസ്സിലാക്കിയതും; അതിനാത്ത 


118 കേനോപനിഷത്തു” മ:4,9] 


ന്നെയാണ്‌, ഇന്ദ്രന്‍ മററുള്ള എല്പാ ദേവന്മാരിലും ശ്രേപ്പനാ 
യിരിക്കുന്നതു”. ഇന്ദ്രന്‍ ഉമയില്‍നിന്നു” ആദ്യം [ബഹമത്തെ 
അറിഞ്ഞു. ഇന്ദ്രന്‍ പറഞ്ഞാണു, അഗ-നിയും വായയവും അറി 
ഞ്ഞതു".) 





മന്ത്രം----തസ്ധയൈഷ ആദേശോ, യദേതദ്വധിദ്യതോ വ്ൃദൃതദാ 


(3) ഇതീന്ന്യമീമിഷദാ (3) ഇത്ൃയധിദൈവതം. 4 


(ആ ബഹമത്തെ ഉപാസിക്കേണ്ടതിനുള്ള ഉപദേശം താഴെ 
പറയുന്നതാണു :---(ബഹ മം ദേവന്മാര്‍ക്കു പ്രത്യക്ഷമാ 
യത്‌, ഘനമായ അന്ധകാരത്തെ പിളര്‍ന്നു”, മിന്നല്‍, 
പെട്ടെന്നു” എല്ലായിടത്തും ഒരേ സമയത്തു പ്രകാശിക്കുന്നതു 
പോലെ അതിപ്രകാശത്തോടുകൂടിയാണല്ലോ. അതിനാല്‍ 
അതിദിീപ്പിമത്താണെന്നു സിദ്ധിക്കുന്നു. ഇന്ദ്രന്‍ അടുത്തുചെന്ന 
പ്പോോഠം കണ്ണടച്ചതുപോലെ പെട്ടെന്നു മറഞ്ഞുകളഞ്ഞതിനാല്‍ 
ദേവന്മാര്‍ക്കുപോലും അറിവാന്‍ പ്രയാസമാണെന്നും മനസ്സി 
ലാക്കണം. ഈ രണ്ടു ഗുണങ്ങളോടും കൂടിയാണു്‌ അതിനെ 
ഉപാസിക്കേണ്ടതു”്‌. മിന്നല്‍ മിന്നുന്നതു പോലെ പെട്ടെന്നു” 
എല്ലായിടത്തും ഒരുപോലെ വ്യാപിക്കുന്ന ജ്ഞാനശക്തി 
യോടും കണ്ണടഡ്യുന്നതു പോലെ അച്ിന്ത്യവേഗത്തിലുള്ള ക്രിയാ 
ശക്തിയോടും നിരതിശയദീഫ്ലിയോടും കൂടിയതായിട്ടവേണം 
ഹിരണൃഗര്‍ ഭവിഷയകമായ അധിദൈവതോപാസനം നട 
ത്തുവഠന്‍ എന്നു സാരം. ഇങ്ങനെ അധിദൈവതമായ ഉപാസ 
നോപദേശം.) 





ഭാഷ്യം 
ക്കന്നതിനുള്ള ഉപദേശം: 
ന്മാര്‍ക്കു പെട്ടെന്നു പ്രത്ൃക്ഷമായതുകൊണ്ടു, അതു മിന്നല്‍ 
മിന്നുന്നതു പോലെയാണു”. “ആ എന്ന ശബ്ദം “പോലെ? 


താഴെപ്പറയയന്നതാണു (ബഹ്‌മത്തെ ഉപാസി 
മിന്നല്‍ മിന്നിയതുപപോലെ ദേവ 





എന്ന ഉപമാര്‍ത്ഥത്തിലുള്ളതാണ്‌. ഘനാന്ധകാരത്തെ പിളന്ു 
മിന്നല്‍ എല്ലായിടത്തും പ്രകാശിക്കുന്നതെങ്ങനെയോ അതു 
പോലെ, ആ പ്രഹ്‌മം ദേവന്മാരുടെ മുമ്പില്‍, സര്‍വത്ര 
വ്യാപിപ്പിക്കുന്ന പ്രകാശത്തോടുകൂടി പ്രത്ൃയക്ഷമായതിനാല്‍ 
മിന്നല്‍ മിന്നിയതു പോലെ എന്ന വിധത്തില്‍ ഉപാസിീക്കു 
പ്പെടേണ്ടതാകുന്നു. “യഥാ സകൃദ്വിദൃതം ' (ഒരിക്കല്‍ മിന്നല്‍ 


വ.) ഗാഥരവാകൃഭാഷ്യ ത്തോഴുകൂടിയ്യത”. 1 രി 


മിന്നിയതുപോലെ) എന്നു” വാജസനേയകത്തിലും പറയന്ന, 
ഇന്ദ്രന്‍ അടുത്തുചെന്ന സമയം, കണ്ണുടച്ചതുപോലെ. മറു 
കളഞ്ഞതിനാല്‍ ആ സ്വഭാവത്തോടുകൂടിയും ഉപാസിക്കപ്റെ | 
ടണം. “ഇതി ' എന്നും “ഈത്‌? എന്നമുള്ളവ അര്‍ത്ഥമില്ലാത്ത 
നിപാതങ്ങളാകുന്നു. ഇതാണു ദേവതാവിഷയമായ ഉപാ 
സനം. 


മന്ത്രം --അഥാധ്യയാത്മം--യ ദേതദ്‌ ഗച്ഛതീവ ച മനോ ൧ നേന 
ചൈതഭൃളപസ്‌മരതൃഭീക്ഷ്ണം സങ്കല്പ. ൭ 


(ഇനി ബഹ്‌ മത്തിന്‍െറ അദ്ധ്യാത്മമായ (അധികാരിയുടെ 
ശരീരത്തെ എടുത്തുകൊണഞ്ടള്ള) ഉപദേശത്തെ പറയാന്‍പോ 
കുന്നു: മനസ്സ്‌, മുന്‍പറഞ്ഞമാതിരി (മിന്നല്‍മിന്നുന്നതു 
പോലെ എന്നുപറഞ്ഞമാതിരി) ലക്ഷണത്തോടുകൂടിയ 
(ബ്രഹമത്തെ ഗമിക്കുന്നതുപോലെ (അറിയുന്നതുപോലെ) 
ഇരിക്കയും മനസ്സകൊണ്ട്‌, അറിവുള്ളവര്‍ (സ്ബഹമത്തെ 
അടുത്തിരിക്കുന്നതായി സ്മരിക്കയയം സങ്കല്പവികല്ലാദികഠം 
ചെയ കയുംചെയ്യുന്നു. അതിനാല്‍ മനസ്സിനും ഉള്ളില്‍ സ്ഥിതി 
ചെയ്യുന്നതായി (ബഹ്‌മത്തെ ഉപാസിക്കണം 





അതായതു”, 
ഞാന്‍തനെ സ്ബഹ്‌മമെന്ന ഭാവനയോടുകൂടി (ബഹമത്തെ 
ഉപാസിക്കണം അതാണു” ആദ്ധ്യാത്മികമായ ഉപാസന എന്നു 
സാരം.) 





ഭാഷ്യം അനന്തരം ആത്മാവിനെ സംബന്ധിച്ച ഉപാ 


സനോപദേശം പറയുന്നു എന്നു ചേര്‍ത്തുകൊള്ളണം. മനസ്സ്‌, 
മുന്‍പറഞ്ഞ ലക്ഷണങ്ങളോടുകൂടിയ (്ബഹ'മത്തെ പ്രാപിക്കു 
ന്നതുപോലെയിരിക്കുന്നു; അറിയുന്നതു പോലെയിരിക്കുന്ന 
എന്നര്‍ത്ഥം. വാസ്പുവത്തില്‍ (ബഹ്‌മം മനസ്സിനു വിഷയ 
മല്പാത്തതിനാല്‍ മനസ്സ്‌ അതില്‍ ചെല്ലുകയില്ല. അതുകൊ 
ണ്ടാണു ചെലൂന്നതുപോലെയിരിക്കുന്നു എന്നു പറഞ്ഞതു”. 
അതു മനസ്സസിനെറയ്യം മനസ്സ്റാണെന്നും, മനസ്സിന്‍െറ മനനശ 
ക്തിക്കു കാരണമാണെന്നും മുമ്പു പറഞ്ഞിട്ടുണ്ടല്പോ. രബഹ"മം 
ആത്മാവായതുകൊജണ്ടു മനസ്സ്‌ അതിന്‍െറ സമീപത്തില്‍, 
ഇരിക്കുന്നതിനാല്‍ ഈ മനസ്സകൊണ്ടുതന്നെ, 


വിപ്പാ൯ 
അതിനെ സ്‌മരിക്കയും ചെയ്യുന്നു. 


അതുകൊമ്മാണാ ഖന 
ര്ഹ്‌മത്തില്‍ എത്തുന്നതു പോലെയിരിക്കുന്മ എന്ന പുറ 
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ഞ്ഞതു”. പബ്രഹ്‌മത്താല്‍ പ്രേരണംചെയ്യപ്പെടിട്ട മനസ്സ 
കൂടെക്കൂടെ സങ്കല്പിക്കുകയും ചെയ്യന്നു. അതിനാല്‍ ഉപസ്‌മ 
ര്ണം സങ്കല്പം മുതലായ അടയാളങ്ങളാല്‍ മനസ്സിനും ആത്മാ 
വായിട്ട (ബഹ്‌മത്തെ ഉപാസിക്കണമെന്നു സാരം. 





മന്ത്രം :---തദ്ധ തദ്വനം നാമ തദ്വനമിതൃപാസിതവ്യം 
സയ ഏവം വേദാഭിഹൈനം 


സർവാണി ഭൂതാനി സംവാഞ്ചന്തി. € 


അദ്ധ്യാത്മ മായുള്ള ഉപാസനം ഏതു ഗുണത്തോടുകൂടിയാണു 
വേണ്ടതെന്നു വിധിക്കുന്നു:---ര്ഹ്‌മത്തിനു ഗുണത്തേ 
അനുസരിച്ചു “തദ്വനം? എന്നു പേരുണ്ടു”. “തദ്വനം” എന്ന 
തിര്‌ ആ വനം എന്നാണര്‍ത്ഥം. വനമെന്നാല്‍ വനനംചെയയു 
പ്പെടേണ്ടതു”", അതായതു”, ഭജിക്കപ്പെടേണ്ടതു” എന്നര്‍ത്ഥം. 
അപ്രത്യക്ഷമായ, ഭജിക്കപ്പെടേണ്ടവസ്തു എന്നു സാരം. ഈ 
ഗുണത്തോടുകൂടിയും ഈ പേരിലുമാണ്‌, അധ്യ്യാത്മമായ 
[ബഹ്‌ മോപാസനം നടത്തേണ്ടതു“”. ഈ പറഞ്ഞ ഗുണനാമ 
ങ്ങളോടുകൂടി ആരു പ്രഹ്‌മത്തെ ഉപാസിക്കുന്നുവോ, ആ 
ഉപാസകനെ, എപ്പാ ഭൂതങ്ങളും സേവിക്കും.) 





ഭാഷ്യം :---ആ ॥ബഹ്‌മത്തിന്‍െറ അഭ്ധ്യാത്മമായ ഉപാ 
സത്തിനായി ഗുണം വിധിക്കുന്നതാണ *തദ്ധ?” ഇത്യാദിമന്ര്രം. 
“തത്‌ തദ്വനം നാമ ഹ" അതു “തദ്വനം " എന്നു പ്രസിദ്ധമാ 
കുന്നു. ആ .ബഹ്‌മത്തിനു തദ്വനം എന്നു പേരുണ്ടു്‌. 
തദ്വനം - ആ വനം ട അപ്രത്യക്ഷമായ, ഭജിക്കപ്പെടേണ്ടവസ്ത, 
“വനസംഭജനേ' എന്നുള്ള, സംഭജനാര്‍ത്ഥകമായ വനധാതു 
വില്‍നിന്നു, സംഭജനക്രിയയുടെ കമ്മം എന്ന അര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
ഉണ്ടായ രൂപമാണു “വനം " എന്നതു” പരോക്ഷവും ഭജിക്കപ്പെ 
ടേണ്ടതുമാകയാല്‍ പസ്ബരഹമത്തെ “തേദവനം " എന്നു പറയുന്നു. 
അതിനാല്‍ ഈ പേരു (്രഹമത്തിനു ഗുണത്തെ അനുസ 
രിച്ചുണ്ടായതു”, അല്ലെങ്കില്‍ ഗാണം, ആകുന്നു. ഈ ഗുണത്തോ 
ടുകൂടി “തദ്വനം " എന്ന പേരിലാണു (ബരഹ്‌മത്തെ ഉപാസി 
ക്കേണ്ടതു“”. ഈ ഗുണത്തോടുകൂടിയും “തദ്വന"മെന്നപേരിലും 
ആരു [ബഹ"മത്തെ ഉപാസിക്കുന്നുവോ അവന എന്തു ഫല 
മാണു ലഭിക്കുന്നതെന്ന്‌ ഇതാ പറയുന്നു: -_എല്പാ ഭൂതങ്ങളും 
ഈ ഉപാസകനെ സേവിക്കും. എന്തെന്നാല്‍, ഏതു ഗുണത്തോ 
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ടശുടിയതായി ഉപാസിക്കുന്നുവോ, ആ ഗുണത്തിനനുസരി 
ച്ചാണു ഫലംകിട്ടുക. 


മന്തം :----““ഉപനിഷദം ഭോ. രബൂഹീ?'--* “ത്യക്താത 
ഉപനിഷദ്‌; (ബാഹ്‌മീം വാവ ത ഉപനിഷദ-- 





മര്ബൂമേതി.”? 7 
(ഇത്രയും കേട്ടതിന്‍െറശേഷം ശിഷ്യന്‍: _.“*“അല്പയേോ ഭഗ 
വാനേ! ഉപനിഷത്തിനെ പറഞ്ഞുതന്നാലും”? എന്നു പറഞ്ഞ 
പ്പോോഠം ഗുരു പറയയന്നു:---നിനക്ക്‌ ഉപനിഷത്തു പറഞ്ഞുത 
ന്നുകഴിഞ്ഞറു. ആത്മോപാസനപ്ും പറഞ്ഞുതന്നു. ഇനി 
നിനക്കു” (ബ്രാഹമണര്‍ക്കുള്ള ഉപനിഷത്തിനെ .. പറഞ്ഞു 
തരാം. പറഞ്ഞുതന്നതു്‌ ആത്മോപനിഷത്താണുട്‌.) 


ഭാഷ്യം: ഉപനിഷത്തു പഠഞ്ഞതിന്‍െറശേഷവും 
* “എനിക്കു്‌ ഉപനിഷത്തു പറഞ്ഞറുതരണമേ!?' എന്നു ശിഷ്യന്‍ 
അപേക്ഷിച്ചതിനുത്തരമായി ഗുരു പറയുന്ന: _. "നിനക്ക്‌ 
ഉപനിഷത്തും ആത്മോപാസനവും പറഞ്ഞുതന്നു. ഇനി 
ഇപ്പ്യോഠം, രബാഹ”മണജാതിക്കുള്ള ഉപനിഷത്തു പറഞ്ഞു 
തരാം *" *: [ബാഹ്‌മീ നോക്താ”' ([ബാഹ്‌ധിയായ ഉപനി 
ഷത്തിനെ ഉതുവരെ പറഞ്ഞില്ല) എന്ന്‌ ഇനി പറകയും 
ചെയും. പറഞ്ഞതാകട്ടെ, ആത്മോപനിഷത്താകുന്നു. അതി 
നാല്‍ *“* അ[ബൂൂമ' " എന്ന ശബ്ദം പറഞ്ഞുകഴിഞ്ഞു എന്ന 
ഭൂതാര്‍ത്ഥത്തിലല്ല പ്രയോഗിച്ചുിരിക്കുന്നതു”; ഭാവ്ൃര്‍ത്ഥത്തി 





ലാണു”. 


മന്൫ൂം:__തസ്്യൈ തപോ ദ2$ കമ്മേതി പ്രതിഡ്യാ 
വേദാഃ സര്‍വാങ്‌ഗാണി സ.യൃമായ തനം. 8 


(ആ പറയാന്‍പോകുന്ന ഉപനിഷത്തിനു |[ബഹമചയ്യം 
മുതലഭ്യ തപസ്സ്ം, ഇന്ദ്രിയ നിഗ്രഹവും, അഗ്‌നിഹോത്രം 
മുതലായ കര്‍മ്മങ്ങളും ആശ്രയം, അല്ലെങ്കില്‍ അടിസ്ഥാനം, 
ആകുന്നു. ഇവയുണ്ടെങ്കിലേ (ബഹ്‌മോപനിഷത്തു” ഉറപ്പുള്ള 
തായിരിക്കൂ എന്നു സാരം. അതുപോലെതന്നെ, നാലുവേദ 
ങ്ങളം, അവയുടെ ആറങ്‌ഗങ്ങളും [ബഹ്‌മോപനിഷത്തിനു്‌ 
ആശ്രയമാകുന്നു, വിദ്യ .ബഹ്‌മത്തെ ആശ്രയി പു ണധപ്ലാ 
ഇരിക്കുന്ന”. അനൃന്മാരക്കും തനിക്കും ഉപ്ദ്ൂവകരമപ്പാത്തെ 
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വിധത്തില്‍ ഉള്ളതു പറയുന്നതാണു” സത്യം. അതു |[ബഹമ 
വിദ്യഴ്ക്കു” ഇരിപ്പിടമാകുന്നു. മേല്‍പ്പറഞ്ഞതെല്പാം സത്വാ 
ന്മാരിലാണല്ലോ, ഒരു വാസസ്ഥാനത്തില്‍ എന്നപോലെ 


ഉറച്ചിരിക്കുന്നതു”.) 


മന്ത്രം : യോ വാ ഏതാമേവം വേദാപഹതര്‍പാപ്‌മാന_ 
മനന്തേ സ്വര്‍ഗ്ലേ ലോകേ ജ്യേയേ 
പ്രതിതിഷ്യതി പ്രതിതിഷ്യതി. 9 


(ഇപ്രകാരം തപസ്സമുതലായ അങ്‌ ഗങ്ങളോടും പ്രതിഷ്ട 
യോടും സത്ൃമാകുന്ന ആയതനത്തോടും കൂടിയതും ആത്മജ്ഞാ 
നത്തിനു ഛേതുഭൂതവുമായ (ബ്രഹ്‌ മോപനിഷത്തിനെ വേണ്ട 
വിധത്തില്‍ ആത്‌ അനുഷ്യിക്കുന്നവോ, അവന്‍, പുണ്യയപാപ 
ങ്ങഠം ക്ഷയിച്ചു”, അവസാനമില്പാത്തതും എല്ലാററിനേ 
യൃംകാഠം മഹത്തരവും യാതെറരു ദുഃഖവുമില്പാത്തതും പരമാന 
ന്ദമയ വുമായ പരര്ബഹ്‌മമായിത്തീരും.) 


(ഭാഷ്യം.താം ഏതാം ടം അങ്ങനെയുള്ള ഇതിനെ തപസ്സു 
മുതലായ അങ്‌ഗങ്ങളോട്ടം പ്രതിഷ്ഠയോടും ആയതനത്തോടും 
കൂടിയതും ആത്മജ്ഞാനത്തിനു ഹേതുഭൂതവുമായ പ്ബഹ'മേഉ 
പനിഷത്തിനെ. യോ വാ വേദ-.ആര്‍ അറിയയന്നവോ ടട 
വേണ്ടപോലെ ആര അനുഫ്ലിക്കുന്നവോ, അവനുള്ള ഫലം 
പറയുന്നു:_സഃ -- അവന്‍ ട- അങ്ങനെ വേണ്ടവിധത്തില്‍ 
അനുഡ്യിക്കുന്നവന്‍ പാപ്‌മാനം അപഹത്യ ട പാപത്തെ നശി 
പ്പിചചിട്ട്‌ - പുണ്യപാപങ്ങളെ ക്ഷയിപ്പിച്ചിട്ട്‌, അനന്തേട 
അനന്തമായയം ട്‌ അപാരമായ്ും --- അവസാനമില്പാത്തതായ്യം. 
ജ്യ -: ജ്യയമായും ട- എല്ലാററിനേയുംകാഠം വലുതായ്യം 
ഉള്ള. സ്വരഗ്ലേ ലോകേ ടം സ്വരഗ്ഗമാഠയ ലോകത്തില്‍ -- സുഖ 
മയവും ൫9 ഖസ്റൂര്‍ശമില്പാത്തതുമായ പരഡ്ബഹ “മത്തില്‍. 
പ്രതിതിഷ്യതി പ്രതിതിഷ്തി ടം പ്രതിഷ്യിതനായിത്തീരുന്ന! 
പ്രതിഷ്യിതനായിത്തീരുന്നു!! സരവ വേദാന്ത വേദ്യമായ 
രബഹ്‌മത്തെ ശരിയായിട്ട്‌ അറിഞ്ഞും ആ പ്ബഹ്‌മംതന്നെ 
യായിത്തീരുമെന്നു സാരം. 

നാലാംഖണ്ഡം കഴിഞ്ഞു. 


കേനോപനിഷത്തിന്‍െറ ശാങ്കരവാക്ൃ ഭാഷ്യം കഴിഞ്ഞു. 


ചം. 


അനൂരമണിക 


ടട: 

പേജ്‌ പേജ്‌ മന്ദം 
അഥവായ്ുമബ്രുവന്‍ 50 113 3.7 
അഥാദ്ധ്യയാത്മം ൭9 119 ക. 
അഥൈനമബ്രുവന്‍ ക 114: 3.14 
അനൃദേവതദ്ധിതാദഥോ 14 79 1.4 
ഇഹച്ചേദവേദീദഥ 42, 97 ടി] 
ഉപനിഷദം ഭോബ്രൂഹി 61 321 ക. 7 
കേനേഷിതം പതതിപ്രേഷിതം 5 7 1.1 
ത ഐക്ഷന്തമസ്മാകമേവായം 45 99 8.1 
തമഭൃയര്വേത്തമഭൃവദത്‌ 47.20 113 3.4.9 
രതധ്ധതദ്വനം നാമ 1] 120 ക.ഠ 
തഡ്യാദ്വാ ഇന്ര്രോ / തിതരാ 56 1177 4.3 
തസ്താദ്വാ ഏതേ ദേവാ ൭ 117 4.2 
തസൈൈതപോദമഃ 04 141 ക. 8 
തസൈഷആദേശോയദേതദ്‌ 7 114 ക്‌. 4 
തേ അഗ്നിമബ്രുവന്‍ ജാതവേദ 7 110 4.9 
നതത്രചക്ഷുരഗ്ഗച്ചതി 14. 0 1.3 
നാഹംമന്യസുവേദേദി ടക 90 ക. ൧ 
പ്രതിബോധവിദിതം 36 94. 2.4 
(ബഹ്മഹദേവേഭ്യോവിജിഗ്യേ 4൭ 9 3. 1 
യച്ചക്ഷഷാ നപശൃതി 23 ൫87 3.6 
യച്രഛാത്രേണനശൂൃണോതി ി 97 1.7 
യത്‌പ്രാണേന ന പ്രാണിതി 20 877 1.8 
യദിമനൃയസേസുവേദേതി 27 88 4. 1. 
യ ദ്വാചാ  നഭൃദിതം 19 86 1.4 
യന്മസാനമനുതേ മ 877 1.9 
യസ്ധ്യാമതം തസ്യമതം 94 01 ക.9 
യോവാഏഏതാമേവം 67 1242 4.9 
മ്രോത്രസ്യമ്രോത്രം 8 ൬6 ൮.2 
സ തസ്ലിന്നേവം ൧ കാശേ ൭9 110 3.32 


സ്വ (്രഹ്‌മേതി ഹോവാചച ൭ 117 4. 1 


പേജു: 


41. 
42 
2 
44 
൭൧ 
93 
99 
907 


ശുദ്്‌ധിപ്യതം 


തെററ്്‌; 


12 

12 

1.9 

13 
അഥൈനം 


ശരി: 


മം മം 


അഥേന്ദ്രം 
നമ്പരില്ല 


ഞങ്ങളുടെ പ്രസിദ്ധീകരണങ്ങള്‍ 





ഭഗവത്‌ഗീത ടം 65-00 
തത്വബോധം .. 2-0 
ഞാനാരു“ -.... ക-00 
വിഗ്രഹാരാധന --- 6-0 
നിത്ൃകര്‍മ്മചന്ദ്രിക --. 66-00 
ദേവീസ്പോത്രരത്തത്രയം -. 09 
ശ്യാമളാദണ്ഡകം --. പ] 
പ്രസ്ഥാനഭേദം --- 0 
അഷ്ടാവക്രഗീത ൨... 00 
ദത്താത്രേയാവധൂതഗീത പം 4-00 
ഈശാവാസ്ധ്യോപനിഷത്തു" തി ൭6-00 
ഗൃഹസ്ഥാശ്രുമ ധര്‍മ്മം -. ൧--00 
ശിവസഹസ്രനാമം -. 3-00 
വിഷ്‌ ണസഹസ്രനാമം -.. 300 
1109 1ഠ 0൦ ലമ (?) ന 2-00 
കേനോപനിഷത്തു” -. 15-00 


മാണ്ഡൂക്യോപനിഷത്തു” (1൩) 


സദാനന്‌ദ പ്രസ്‌, സദാനന്‌ദപുരം. 


